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एक कला-समीकररणा £ 

तीर्थंकर के सज्जाकार श्री संतोप जड़िया से 
जब यह कहा गया कि उन्हें मुनिश्री विद्यानन्द- 
विशेषांक के लिए आवरण तैयार करना है 
तब उन्होंने एक ही अहम सवाल किया: जैन 
मुनि, या मुनिश्री विद्यानन्द ?* मैं जड़िया के 
कला-मर्म को पहिचान गया । उनकी आँखों 
ने मुनिश्री विद्यानन्दजी में जैन मुनि के साधार- 
णीकरण के ही दर्शन किये थे । थे मुनिश्री में 
तीर्थकर की वीतरागता, जिसका न तो बैल 
चिह्न है और न ही वन्दर, अपितु जो सामान्य 
है, जिसमें भेद-विज्ञान तो है किन्तु भेदक कुछ 
भी नहीं है, ही देख सके । उन्होंने एक समी- 
करण प्रस्तुत किया : मुनिश्री विद्यानन्द>-मोक्ष- 
मार्ग अर्थात्‌ रत्ततय --शिलाखण्ड +-मुनित्व 
के सामान्य प्रतीक पिच्छी और कमण्डलु; 
और इन सबको परम्परित रंगों के संयोजन 
में बांध दिया । इस तरह संपूर्ण आकृति आकार 
होने के साथ ही निराकार भी है; वह सामान्य 
मुनित्त की परिदर्शका होने के साथ ही 
मुनिश्री विद्यानन्दजी के व्यक्तित्व की, उनकी 
आधी सदी की विचार एवं साधना-यात्रा की 
प्रतिनिधि भी है । हिमालय से लेकर मैदानों 
तक हुए उनके मंगल विहारों की प्रत्तिच्छाया 
तो वहाँ है ही, साथ ही पुदूगल से आत्मतत्त्व 
के विखण्डन की साधना भी इन रंगों और 
आकारों में प्रकट हुई है। सम्यक्त्व का त्रिक 
भी अपने समग्र वैभव के साथ शीर्ष पर स्थापित 
है । जैन सिद्धान्तों का इतना सुक्ष्म अंकन, जो 
सोक्षमार्ग के संपूर्ण माध्यमों को व्यक्त करता 
हो, इस तरह कहीं और देखने को नहीं मिलता । 
रंग और रेखाओं के कलश में जैन तत्त्वदर्शन को 
जिस कौशल के साथ यहाँ संजोया गया है 
वह स्मरणीय है । -संपादक 
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सालगिरह : एक गुलदस्तें* 


सुन्रिश्नी विद्यानन्ददी का पच्चासवां वर्ष संपन्न करना और इवक्यावनवें 
वर्ष में पप रखना एक लोकमंगलकारी प्रसंग तो है ही, मानवता के लिए शुभ शकुन भी है । 
उनका आधी शत्ताब्दी का यह जीवन एक समपित व्यक्तित्व का वैविध्य से भरा जीवन 
है। उनकी वाल्यावस्था से लेकर अवतक के जीवन की प्रमुख घटनाओं की समीक्षा जब 
हम करते हैं तव लगता है जैसे वे केवल जैनों के ही नहीं देश की शताव्दियों में विकसित 
आध्यात्मिक मान्यताओं के जीवन्त इतिहास हैं। उनकी अवतक की विचार-यात्रा का हर 
पड़ाव लोकजीवन को कोई-न-कोई दिशा देने के लिए प्रकाशस्तम्भ बनकर प्रकट हुआ है, 
उसका संवल वना है। उनके विभिन्न नगरों में हुए प्रवचनों ने भारत की अन्तरात्मा को 
जगाया है और लोकजीवन को प्रवुद्ध किया है। गौर से नजर डालने पर हम देखते हैं कि 
मुनिश्री का अबतक का जीवन मात्र व्यक्तिगत उठान पर केन्द्रित नहीं है अपितु एक समरस 
आध्यात्मिक साधना के साथ ही अनासक्ति और अपरिय्रह की उत्तम प्रयोगशाला भी सिद्ध 
हुआ है । ज्ञान को लेकर भी उन्होंने ग्रन्थीय और स्वानुभविक प्रयोग किये हैं । निग्ग्नेन्थ 
होकर ग्रन्थों का जो अभीक्षण पारायण उन्होंने किया है और परम्परा की जो युक्तियुक्त 
व्याख्याएँ की हैं, उनसे अन्धविश्वासों की नींव हिली है और आदमी को प्रखर मनोबल 
प्राप्त हुआ है । भारतीयता को जो नयी वितति मुनिश्री के उदार चिन्तन से प्राप्त हुई है, 
उसे राष्ट्र का इतिहास कभी भूल नहीं पायेगा । 


संत्रस्‍्त लोकजीवन और सुलगती समस्याओं के बीच मुनिश्री की यह सालगिरह 
कई दृष्टियों से महत्त्वपूर्ण है। इन सुनहले क्षणों में हमें मुनिश्नी के जीवन-तथ्यों और उनके 
विचार-मन्धथन को गौर से देखता चाहिये । उनकी अनैकान्तिनी मुद्रा निश्चय ही हमें कई 
समाधान दे सकती है और कई कठिनाइयों के वीच भी किसी आसान राह को हम पा सकते हैं। 


मुनिश्री की कुछ आस्थाएँ हैं जो उन्हें लीक-लीक चलने वाले मुनियों से अलग 
करती हैं। वे दिगम्वर परम हंस हैं; अनासक्त, अपरिगृहीत । उन्हें संसार से चाहिये ही 
कितना ? विन्दु-सा आदान और सिन्धु-सा प्रदान उनकी जीवन-सन्तति है । अंजलि लेना 
और दरिया देना उनकी रोजमर्स की चर्या है। यहो कारण है कि इस उदारचेता सन्त 
के माध्यम से शताब्दियों से पक रहा विश्वधर्म आज पूरी समर्थता से आकार ग्रहण करना 
चाहता है। उनके हारा उद्घोषित विश्वधर्म नया नहीं है, शाश्वत है । धर्म के पास नया 
कभी कुछ होता ही नहीं, जो होता है सनातन होता है। किसी भी वस्तु का नया होना कई 
खतरों से घिरा है, जिनमें से एक है उसका पुराना होना । यही वजह है कि मुनिश्री के 
सारे प्रवर्तन 'उत्पादव्ययश्रौव्य” के सूत्र-चक्र पर चढ़े हुए हैं; न नये, न गये; सदैव, 
सनातन, एक-जैसे । उनकी तत्त्वदृष्टि का मर्म यही है, यहीं है । एक गहरी नि््नेन्धता और 
आकिचन्य उनकी हर सांस में बुने हुए हैं। इंस निलिप्तता के साथ गहरे-गहन सामाजिक 
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वात्सल्य का निर्वाह लोगों को आश्चर्य में डाल देता है; किन्तु जो सघन वत्सलता और 
करुणा मुनिश्नी के आचरण में दिखायी देती है वह उनसे भीतरी आँबे में पक रही निर्म- 
मता की ही परिणति है । ममत्व का शून्य पर पहुँचना ही उसका अधिक प्रगाढ़ और विस्तृत 
होना है। मुनिश्री की ममता एक नये आयाम पर आकर विश्व-वात्सल्य में आकृत हुई हैं । 
अपार करुणा के कारण ही अब उनका अपना जीवन उनका अपना कर्ा है, वह तो संपूर्ण 
विश्व में व्याप्त जीवन-जैसा कुछ हो गया है । हिमालय पर चढ़कर जिसने संपूर्ण भारत और 
विश्व के भाग्य-विधान को देखा हो, उसके विश्वव्यापी होने की स्थितिः को हम किसी : 
कोशिण पर नकार नहीं सकते । 

जैनाचार्यों और मुतियों की परम्परा में मुनिश्री विद्यानन्द की ओर जब हम देखते 
हैं तो ऐसा लगता है मानो इस महामुनि की जीवन-यात्रा में सारे आचार्य, उपाध्याय और 
मुनि समवेत प्रतिच्छायित हुए हैं । मुनिश्नी यदि मात्र जैनों के ही हों तो हम उनकी चर्चा 
करना भी पसन्द न करें; किन्तु वे अपने जीवन-चिन्तन में जैन होने से पूर्व अत्यन्त मानवीय 
हैं और इसीलिए भिन्न भी हं। ऐसे कई उदाहरण हैँ जब कोई मुनि तो है, किन्तु मानवीय 
नहीं है; ऐसे में मुनित्व की पराजय है। जब मुक्ति के लिए मानवत्व अवश्यम्भावी है तो 
मुनित्व के लिए तो वह है ही । विद्यानन्दत्व की महत्ता इसमें है कि वह अपनी चर्या और 
विचार-यात्रा में केवल जैन नहीं है, संपूर्ण भारतीयता के समवेत पुंज है। १९७० ई. 
में मुनिश्नी ने हिमालय की जो पद-यात्रा की और सांस्कृतिक समन्वय की जिस गंगोत्री को 
उन्मुकत किया, वह अविस्मरणीय है । उसने वर्तमान युवापीढ़ी को मानव के चान्द्र तल- 
आरोहण से भी अधिक प्रभावित किया है । विस्मयकारी यह है कि मुनिश्री कभी यह देख 
ही नहीं पाते कि उनकी सप्नमिधि में जो बैठा है वह जैन है, हरिजन है, खेतिहर है. श्रमिक हैं, 
प्राध्यापक है, या कुलपति है । उनकी दृष्टि इतनी पारगामी है कि वह हर आदमी में बैठे 
आदमी को देख लेती है और वहीं पहुंचकर उसे प्रभावित करती है । वह तलाशते ही यह्‌ हैं 
कि जो पास बैठा है वह क्या चाहता हैं, उसकी मानवीय ऊर्जा कितनी है और उसे मानवता 
के कल्याण में कितना मोड़ा जा सकता है, इसीलिए उनकी दृष्टि में भेद-विज्ञान तो निवास 
करता है, भेद नहीं दहरता ; जैनधर्म में भी भेंदविज्ञान का महत्त्व है, भेद महत्त्वहीन है । 
मुनि विद्यानन्द परम जैन प्रमण हैं, हर तरह से फकीर यानी निग्नेन्थ । उनकी वैश्विक 
दृष्टि मुसलमान, हिन्दू, सिख, ईसाई, और पारसी में कोई फर्क नहीं कर पात्ती । उनकी 
विचार-यात्रा संप्रदायातीत है, संकी्णताओं को अतिक्रान्त करती, अत्यन्त पावन । 

उनकी विचार-यात्रा की प्रमुख विशेषता यह है कि वे विकास की महत्ता को 
स्वीकार करते हैं । उन्हें जड़ता और प्रमाद अस्वीकार है। वे किसी एक स्थिति को, जिसका 
विकास संभव है, मंजर नहीं कर पाते; इसीलिए विकास को वे धर्म मानते हैं ओर हर 
अस्तित्व को पुरश्चरण की प्रेरणा देते रहते हैं। वे अनुक्षण ऊ्वंग हैँ अत: जीवन की उदात्त 
ऊरध्वंगामी शक्तियों में उनकी गहन आस्था है। समय के एक-एक क्षण और समय (आत्मा ) 
के एक-एक ऊर्जाकण का वे उसकी संपूर्णता में उपयोग करना चाहते हैं, यही कारण है कि 

उन्हें वे लोग बिलकुल नापसन्द हैं जो समय के मूल्य को नहीं समझते और जिन्हें समय की 

शक्तियों की पहिचान नहीं है | वे समय की सही पकड़ को विकास की आत्मा मानते हूँ 
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१ करण आफ जा) । 
और उसका उसकी समग्र ऊर्जस्विता में इस्तेमाल करना चाहते हैं। प्रवचत में उनका. #5 । 
विश्वास है, भाषण में नहीं; वे अपना कहा हुआ जीवन में ज्यों-का-त्यों घटित देखना चाहते... 2, 
हैं; यानी जो घटा चुकते हैं उसे ही वाणी पर लाते हैं। उनकी अनैकान्तिनी वाणी में चास्तः ४४) 
की विगत ढाई हजार वर्षों की चिन्तन-यात्रा की एक सार-पूर्ण झलक दिखायी देती है। 
उनके प्रवचतों में होने वाली भीड़ें उल्लेखनीय हैं, कोई भी वक्ता इतनी बड़ी भीड़ को पाकर 
उन्मादी हो सकता है; किन्तु मुनिश्वी की वाग्मिता इसलिए महत्त्व की है कि वह भीड़ 
भी उन्हें अकेला रखती है और अकेले में भी समुदाय के बीच रख सकती है। वें वाग्मी- 
निरलिप्त-निष्काम सन्त हैं । दिगम्बरत्व की यही तो विशेषता है कि वह एकान्त में भी 
अनेकान्त की आराधना कर सकता है और अनेकान्त में भी एकांन्त का अनुभव कर सकता 
है वह वह्नर्थवादी होता है, किन्तु किसी एक अर्थ, या मुहे पर रुक जाने को चह सार्थक नहीं 
सानता । मुनिश्री शब्द की अपेक्षा उसके अर्थ और संदर्भ पर ध्यान रखते हैं, इसीलिए 
“एकान्त” “भीड़” “अनेकान्त” इत्यादि सारे शब्द उन्हें दिक्कत में नहीं डाल पाते | भला 
जो शब्द को परेशानी में डाल सकता हो, उसे शब्द परेशानी में कैसे डाल सकते हैं ? गहरी 

पेठ होने के कारण मुनिश्री हर स्थिति को अपने अनुरूप और हर स्थिति में यदि आवश्यक 
हुआ तो उसके अनुरूप होने-ढइलने की क्षमता रखते हैं । उनकी वैचारिक सहिष्णुता 
उदाहरणीय है । 

एक अजीव वात है । यह जानते हुए भी कि विद्यानन्दजी जैन मुनि हैं सभी संप्र- 

दाय, वर्ग और पेशे के लोग उनसे पूरी उन्मुक्तता के साथ मिलते हैं और जी-खोलकर 
विचार-विमर्श करते हैं । मुनिश्री भी प्रायः सवसे विना किसी भेदभाव के स्थित्यतीत 
होकर मिलते हैं। यह नहीं कि उनसे मिलने या उनके दर्शन करने कोई एक प्रदेश या भाषा 
आती हो प्राय: सारा भूगोल और संस्क्रतियाँ उनके दशशनार्थ पहुँचती हैं । इसके पीछे उनके 
व्यक्तित्व का यही चुम्बक काम करता है कि वे रूढ़ या परम्परावादी नहीं हैं, स्वाभाविक 
हैं और हर आदमी को स्वाभाविक होने की सलाह देते हैं । स्वभाव ही धर्म है | 
इस वाक्य को मुनिश्री के जीवन में चरिताथे देखा जा सकता है। 


मुनिश्री की इस इक्यावनवीं सालगिरह को हम एक गुलदस्ते की सालगिरह कह 
सकते हैं । वे गुल नहीं हैं, एक सम्मोहक गुलदस्ते हैं, रंगविरंगे फलों के स्तवक । अनेकान्त 
और गुलदस्ते में कोई फर्क नहीं है । दोनों वेविध्य को मानते हैं, और उसे एक ही वन्धन में 
समेटने की क्षमता रखते हैं । जिस तरह एक गुलदस्ता कई महकीले-सुरभीले रंगों और 
आक्ृतियों के फूलों को एक साथ लेकर अपने व्यक्तित्व की रचना करने में समर्थ है ठीक 
वही स्थिति मुनिश्री की है; वे वेविध्य की पर्याय-सत्ता को मानते हैं और अपनी अनैका- 
न्तिनी प्रतिभा से उसे समायोजित रखते हैं । वे कई परस्पर-विरोधी शक्तियों और 
दृष्ठिकोणों के समायोजन हैं, इसलिए हमने उनकी सालगिरह को एक स्तवक की वर्षग्रन्धि 
का संबोधन दिया है । 

हो सकता हैं कुछ लोगों को ऐसा लगे कि मुनिश्री विद्यानन्द सबको प्रसन्न रखने 
के लिए हर हमेश किसी फारमूले की खोज में रहते हैं, और उनका विश्वधर्म इसी तरह का 
कोई फार्मूला हो । यह उन लोगों का भ्रम है । सचाई यह है कि आप चाहे जो कीजिये 
सब लोग प्रसन्न कभी हो ही नहीं सकते, और फिर मुनिश्वी को ऐसी कौन-सी गरज है जो वे 
दुनिया-भर के धर्मो को इकट्ठा करके अलग से कोई खिचड़ी पकायें । वे तो इस बात के उज्ज्वल- 
तम प्रतीक हैं कि जव हम दुराग्रह से विरक्‍त हो जाते हैं और अपनी स्वाभाविक ऊर्जा में 
इवास लेने लगते हैं तो जो धर्म करवट लेकर सामने आता है, वही विश्वधर्म है । विश्वधर्म 
कोई सम्मिश्रण नहीं है, वह समझौता भी नहीं है । वह कुछ इससे, और कुछ उससे की परि- 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक रु 


णति भी नहीं है, वस्तुतः वह आत्मा की निर्मल अवस्था का ही उद्रेक है । यदि आप स्वभाव 
में आ जाएँ तो ऐसी स्थिति में आत्मा का जो विकिरण (रेटिएणन) होगा वी विश्वधर्म 
की आंधार-भूमियाँ तैयार करेगा | 


मुनिश्ली जिस परम्परा की सन्तति हैं, उसमें अन्धविण्वासों और आइउ्म्बरों के 
लिए कोई स्थान नहीं है । वहाँ जो जिया गया है, वही कहा गया है और आगे चलकर 
वही पूरी तरह उपलब्ध भी हुआ है । इस परम्परा में सिद्धान्त के साथ जीना ही महोपल- 
व्यधि है। आज जो अराजकता छायी हुई है वह सिद्धान्त के साथ न जीने के कारण है; 
यानी सिद्धान्त है, किन्तु उसके साथ जीने की कोई स्थिति नहीं है । वस्तुत: विधायक के 
लिए आज सिद्धान्त है ही नहीं; जब विधान या भास्त्र की यह अपंगावस्था थी तव महावीर 
उठे थे और उन्होंने शास्त्रकारों को इस हैत के लिए ललकारा था; अतः क्षात्मक्रान्ति ही 
मूल में समाज-क्रान्ति है, इस मर्म की खोज ही मुनिश्ली की इक्यावनवीं सालगिरह है। 


मुनिश्री का जीवन सूरज की तरह का निप्काम और तेजोमय जीवन है । वे दप्टा 
हैं, दृष्टि हैं; वे देखते हैं, और अन्यों को समग्रता में सामने खड़ी स्थिति को देखा जा सके 
इतना मांज देते हैं | सूरण उप:काल से सायंकाल तक अझुक यात्रा करता है । वह अपनी 
किरण-अंगुलियों से छता-भर है, किन्तु यदि आप उसकी इस छुहन से अस्पृष्ट रह जाते हैं 
तो बह रोप नहीं करता, वह तो निप्काम अपनी राह निकल जाता है।एं से में भी उसके मन में 
न कोई आकुलता होती है और न कोई रोप; इसके विपरीत होता है दुगना उत्साह । 
इसी तरह धरती पर अरुक चलते रहना मुनिश्वी का काम हैँ । वे अपनी तीर्थयात्रा पर 
अविराम चल रहे हैं अंधे रे को अस्वीकारते और उजेले की अगवानी करते । जीवन के 
मध्याह्ष में आज उनकी प्रखरता वरावर बढ़ती जाती है | उनकी कामना है कि लोग आगे 
आयें और प्रकाश को झेलने के लिए अपना व्यक्तित्व बनायें । मुनिश्री प्रकाश पर न्योछावर 
व्यक्ति हैं, उनका सारा जीवन आत्मानुसन्धान पर समपित है। वे जो भी लोककल्याण 
करते हैं, या उनसे होता है वह छाछ-मात्र है उनकी अखट-अविराम साधना की, असली 
नवनीत तो उनका आत्ममन्थन है जो जो लगभग उन तक ही सीमित है | हमें जो मिलता है 
वह मठा है, नवनीत जो उनके पास है, जो हमें मिल सकता है, अक्सर शब्दातीत ही होता 
है । इसलिए आज हम जो उनका उदग्रीव पग देखरहे हैं इक्यावनवें वर्ष की ओर, वह्‌ उनकी 
आत्मकल्याण-साघना का ही एक निष्काम अध्याय है । 


विश्वधर्म मनिश्नी विद्यानन्दजी का कोई पृथक प्रतिपादन नहीं है । वह भारतीय 
परम्परा में सदियों से आकार ग्रहण कर रहे विश्व-कल्याण का नव्यतम संस्करण है । 
तीर्थंकरों ने जिन तथ्यों को प्राणिमात्र को हितकामना से, जो उनके आत्मकल्याण की 
ऊर्जा का एक भाग थी, प्रकट किया था, विश्वधर्म उसी का रूपान्तर है। अतः इन स्वणिम 
क्षणों में हम चाहेंगे कि मुनिश्रवी के 'विश्वधर्म! को उसकी संपूर्ण गहराइय्गें में तलाशा जाए 
ताकि हम उसकी सुक्ष्मताओं को जान सके । यदि हम थोड़ा प्रयास करें तो पायेंगे कि यह 
विश्वधर्म महावीर का प्राणतन्त्र ही है। महावीर ने ती्थेकरों की परम्परा में चलकर 
प्राण-मात्र का सम्मान करने की बात कही थी, वे जनतन्त्र नहीं प्राणतन्त्र के प्रतिपादक थे; 
उस प्राणतन्त्र के, जिसकी नींव में करुणा अपनी संपूर्ण प्रखरता के साथ धड़क रही है । 
मुनिश्री का ५१ वें वर्ष में प्रवेश इसी प्राणतन्त्र की वर्षग्रन्थि है । चूँकि यह तन्त्र अमर है 
अनन्त है; अतः विद्यानन्दत्व भी उतना ही अमर है, अनादि है, अनन्त है । हम आत्मदीप 
की इस अकम्प-अखण्ड लौ को प्रणाम करते हैं ! ! [] 


१० तीथ॑कर / अप्रैल १९७४ 
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ऐसे थे 
सुरेन्द्र 


लोगों ने प्रइन पूछे, समझाने-बुझाने की अनगिन कोशिशें कीं, रोकने 
के असफल प्रयत्न किये, लेकिन ऊगते सूरज को भला कौन रोकता ? 


-वासुदेव अनन्त मांगले 


मुनि विद्यानन्दजी के नाम से विख्यात महात्मा का जन्म २२ अप्रैल १९२५ के 
दिन कर्नाटक के शेडवाल नामक एक छोटे-से गाँव में हुआ था। माता-पिता ने प्यार से 
वालक का नाम सुरेन्द्र रखा । आज सुरेन्द्र नाम का वह बालक देवताओं का सिरमौर 
'सुरेन्द्र' ही नहीं मानवों का सिरमौर 'मानवेन्द्र! वन गया है । 


शेडवाल में पाँच सौ वर्ष पुराने जिन-मन्दिर के प्रमुख पुजारी श्री आण्णाप्पा 
उपाध्ये सुरेन्द्र के वावा थे। उनके दो पुत्र श्री भरमप्पा और श्री कालप्पा शेडवाल 
गाँव की पुरानी पर हवा और रोशनीदार हवेली में रहते थे । सारा गाँव श्री आण्णप्पा और 
उनके दोनों पुत्रों की विद्वत्ता और मृदु व्यवहार का कायल था । सुरेन्द्र की माता सौभाग्य- 
वती सरस्वतीदेवी सुशील, स्नेहमयी और अतिथि-सत्कार्‌ करने वाली थीं । ऐसे सात्विक, 
सदाचारी और सुसंस्क्रत माता-पिता का, और ऐसे सुरुचिपूर्ण वातावरण का प्रभाव वालक 
पर पड़ना ही था । 


सुरेन्द्र वचपन से ही सबकी आँखों के तारे थे | उनका व्यक्तित्व वरवस ही सबको 
आकर्षित कर लेता था । नाना-नानी , दादा-दादी सभी उन पर लाड़ वरसाते थे । उनको 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक ११ 


डाटने की किसी की इच्छा ही नहीं होती थी । कुछ हृद तक इसी लाड़-प्यार में आरंभिक 
पढ़ाई की शू रूआत भी देर से हुई । पिताजी के स्थानान्तर से भी कुछ कठिनाइयाँ आयी 


पढ़ाई तो एक दिन शुरू होनी ही थी । सुरेन्द्र का पहला विद्यालय था दानवाड ग्राम का 
मराठी प्राथमिक विद्यालय ! गाँव में अधिकतर लोग जैन थे। पुजारी होने के नाते 
परिवार का निवास मन्दिर में ही था और मन्दिर सदा साधु-संतों का केन्द्र बना रहता था । 
वालक सुरेन्द्र पर भी उस वातावरण का प्रभाव पड़ा । धर्म-सभा, कथा-पुराण, भजन-की तन 
सदा ही होते । बालक सुरेन्द्र संगीत में रुचि लेने लगे । 


सुरेन्द्र ५-६ वर्ष के होंगे तभी की यह बात है । चातुर्मास में एक दिग्म्बर मुनि 
मन्दिर में ठहरे थे। सुरेन्द्र सदा उनके पास रहते और सेवा का अवसर ढुंढते । मुनिजी 
के लिए गरम पानी ले जाते। इतने छोटे बालक की इतनी लगन देखकर मुनिजी उन्हें 
आशीर्वाद देते और बड़े स्नेह से उन्हें पिच्छि से छत्ते । पिच्छि से सुरेन्द्र को यों भी बड़ा 
प्रेम था। सदा पिच्छि के रंगीन पंख निहारते और देर तक उसे हाथ में लिये रहते। 
माँ कहती, “इसके हाथ में पिच्छि ही है ।” कितने सही थे वे शब्द ! ! 


पिताश्री कालप्पा को सदा यही चिन्ता सालती रहती कि वार-वार तवादलों से 
बालक सुरेन्द्र की पढ़ाई का नुकसान न हो; अतः उन्होंने शेडवाल गाँव में सरकारी 
कानड़ी विद्यालय में घालक को भरती करवा दिया। मराठी ब्रिद्यालय से कानड़ी 
विद्यालय में आने के कारण सुरेन्द्र का मन उसमें नहीं लगा। खेलने का शौक तो था 
ही, खिलाड़ी साथी भी मिल गये। डॉटने वाला कोई था नहीं, इसलिए पढ़ाई-लिखाई 
की बजाय घृमने-फिरने में ही समय बीतने लगा। आखिर एक दिन इसका समाधान 
दूढना ही था और बह हुआ “श्री शान्तिसागर छात्रावास” में सुरेन्द्र का प्रवेश ! 


शेडवाल के “शान्तिसागर छात्रावास” में पढ़ाई का माध्यम मराठी होने के 
कारण सुरेन्द्र का मन वहाँ लग गया । दस वर्ष के सुरेन्द्र आश्रम के कार्यक्रमों में रुचि- 
पूर्वक भाग लेने लगे। काम कोई भी हो-झाडू लगाना, या फूल तोड़ना; मन्दिर के बर्तन 
माँजना या चन्दन घिसना; सुरेचद्र सदा अगुआई करते । बागवानी का उन्हें वहुत शौक 
था । बड़ी मेहनत से क्यारी तैयार की, उसमें वीज डाले, पानी दिया, खाद दिया । 
औरों की क्यारियों के पौधे बढ़ने लगे, मगर इस वयारी के पौधे बढ़ते ही नहीं थे। 
सब लोग हैरान थे। आखिर पता चला कि सुरेन्द्र छोटे-छोटे अंकुरों को उखाड़-उखाड़ 
कर देखते कि वे कितने बढ़ रहे हैं ! इसीसे उनकी अनुसंधानात्मक चृत्ति का सहज 
परिचय मिल गया । ॥॒ 


बचपन से ही सुरेन्द्र में अनेक गुण प्रकट होने लगे । छोटे साथियों की मदद करना, 
बीमारों की सेवा करना, दीन-दुखियों को ढाढ़स बंधाना, ये काम वे सदा करते। एक 


जार ॥ तीर्थंकर | अप्रैल १९७४ 
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सुनिश्री विद्यानन्दर 


हे 


वार एक वुढ़िया के सिर पर सब्जी की टोकरी रखवानी थी | बड़े-बड़े लड़के तो उसकी 
सदद करने नहीं आये, पर छोटे सुरेन्द्र ने सड़क पर गड़े मील के पत्थर पर खड़े होकर उसके 
सर पर टोकरी रखवा दी । 

सुरेन्द्र के तर्क सव से अलग होते। एक बार काम पूरा न करने पर गु्जी ने 
वेंत लगाने के लिए सीधा हाथ आगे करने को कहा | सुरेन्द्र ने दोनों ह।थ आगे वढ़ाते 
हुए कहा--गलती है तो दोनों हाथों की है, मारना हो तो दोनों को मारिये ।” वैसे ही 
एक बार अच्छी नेकर गीली होने के कारण सुरेन्द्र फटी नेकर पहने थे। गुरुजी नाराज 
हुए। अगले दिन सुरेद्ध वही नेकर उलटी पहन आये । ग्रुरुजी के पूछने पर उनका जवाब 
था कि नेकर फटी है मगर उसमें से कुछ दिखायी नहीं दे सकता | भविष्य में जिसे कुछ 
पहनना ही नहीं था उसे फटी नेकर की वया चिंन्ता ? 

खेलने भें और वव्तृत्व के कार्यक्रमों में सुरेन्द्र सदा आगे रहते । सुरेद्र की टीम 
हार जाने पर, विरोधी दल के नेता से झगड़ा हो जाने के बाद भी, गले लगाकर वधाई 
देने का काम सुरेन्द्र ही कर सकते थे । जहाँ उनमें यह उदारता थी वहाँ नियमों के प्रति 
हठ भी था। तड़के उठने में देर हो जाने के कारण एक वार सुरेन्द्र को गुरुजी की डाँट 
सुननी पड़ी । बस, उन्होंने उसी दिन निश्चय कर लिया कि वे ही सब से पहले उठेगे 
और बच्चों को उठाने की घंटी खुद ही वजायेंगे । रात को घंटी के नीचे इसलिए सीये 
जिदेर न हों जाए और रात में तीन-चार वार उठकर घड़ी देखी। गुरुजी को उस दिन 
किसी कारण से उठने में देर हो गयी, मगर श्रंटी समय पर ही वजी, क्योंकि सुरेन्द्र तो 
सही समय का इंतजार ही कर रहे थे । 

शारीरिक कप्ट सहन करने की उनकी क्षमता भी अद्भुत थी। एक वार 
सुरेन्द्र के कान के पास एक बहुत बड़ा फोड़ा हो गया। उन्होंने उसे फोड़कर मवाद 
निकाल देने के लिए कहा | यही किया भी गया ! मवाद निकालते समय देखने वाले 
दर्द से विचलित हो गये, पर सुरेन्द्र के मु ह से 'उफ” तक न निकली । इन्हीं दिनों सुरेन्द्र 
में देशभक्ति की भावना का उत्स भी फूट निकला। बह १९३०-३१ का समय था। 
महात्मा गांधी का आन्दोलन जारी था, और उस आन्दोलन का प्रभाव बालक सुरेन्द्र पर 
भी गहरा पड़ा । 

सन्‌ १९३७ में सुरेच्ध के गुम्जी आश्रम छोड़कर चले गये । सुरेन्द्र ने भी आश्रम, 
छोड़ दिया । संगीत सीखने की उनकी इच्छा थी। एक ब्राह्मण संगीतन्न के यहाँ 
चार माह रहकर उन्होंने संगीत सीखा और फिर घर चले आये। पिताजी को यह 
चात पसन्द नहीं आया । अब सुरेन्द्र ने एक दोस्त की चक्की पर काम करना शुरू कर 
दिया, और फिर एक दिन पुनः संग्रीत सीखने जाने की बात कहकर घर छोड़कर 
पूना चले गये । 

सुरेन्द्र का व्यक्तित्व इतना आकर्षक था कि कोई भी उनसे प्रभावित हुए विना 
नहीं रहता । उन्हें पुना की एम्यूनीशन फैक्टरी में काम मिल गया। कोरे किताबी 


डक मोह . तीर्थंकर | अप्रैल १९७४ 


ज्ञान से कहीं ज्यादा रस मशीनों के काम में था। मगर नौकरी के इसे. जीवन में रम 


जाने पर भी अन्दर से मन में कुछ और ही विचार आते; कुछ और ही खोज-करने. .' 


की अकुलाहट मन में हमेशा वनी रहती । 

एक वार. अपने एक मित्र के साथ सुरेन्द्र सिनेमा देखने पहुँच गये | फिल्म 
का नाम था संसार! । परिवार के लोगों के वीच भेद-भाव, लोभ-मोह, ईर्ष्या-हेष आदि 
के चित्रण देख सुरेन्द्र के मन पर गहरा प्रभाव पड़ा। दोस्तों में सिनेमा की वातें होतीं । 
बातों ही वातों में एक दोस्त उन्हें प्रभात स्टुडियो' तक ले गया । सुरेन्द्र काम के लिए 
चुन भी लिये गये, मगर वहाँ जब कहा गया कि पहले स्टूडियो में झाड़ू देनी होगी, कुर्सियाँ 
उठानी होंगी, तो सुरेन्द्र उलटे पैर लौट आये और उस ओर फिर कभी उलट कर नहींदेखा । 

स्टुडियो के चक्कर में एम्यूनीशन फैक्टरी की नौकरी भी जाती रही थी । उन्हीं 
दिनों एक मित्र के घर चाय पर विस्किट खाते समय उन पर अंकित साठे विस्किट' 
शब्द पढ़कर सुरेन्द्र साठे विस्किट कंपनी में पहुँच गये । सुरेन्द्र काम के लिए पहुँचे और 
काम न मिले, यह संभव ही नहीं था। सुरेन्द्र वहीं काम करने लगे। 

पूना नगर के इस निवास में सुरेन्द्र ने बहुत से देशभक्‍तों के भाषण सुने । गांधीजी 
के सिद्धान्तों और विचारों का मनन किया। जुलूसों और दूसरे कार्यक्रमों में भाग 
लिया । देशभक्ति का ब्रेत लिया। बचपन में आश्रम-जीवन से जो संस्कार मन पर 
दृढ़ हुए थे उन्हें अव वल मिला । अपना जीवन साधु-संतों, विद्वानू-महात्माओं-जैसा हो ऐसे 
विचार सुरेन्द्र के मन में वार-वार आने लगे । विस्किट फैक्टरी में कुछ दिन काम करने 
के वाद सुरेन्द्र को उसमें अरुचि हो गयी और वे पूना छोड़कर घर आ गये। 

सुरेन्द्र का सारा 
समय अब मनत-चिन्तन में 
वीतने लगा । राह की खोज 
जारी थी । कत्तेव्य का 
निशचय करना था। तभी 
सन्‌ १९४२ का “भारत पं कक, 
छोड़ो" 88 हे आरंभ :- ० # लय थी 

हुआ | देशभक्ति की तरंगें. : दा 2 

जिनके हृदय में हिलौरें लेती बा मा 93 जा 
हों वेचुप कैसे बैठ सकते | के कह 
थे? सुरेन्द्र ने साथी यूवकों 





च्यू 


घट 


4 

ः मर हि हा हे ध के ध्क 
के साथ मिलकर एक योजना ६ अभी 9. 7 के 
बनायी । एक बाँस, कुछ ; ; 2 छह 0 म 
रस्सी और तिरंगा झण्डा , ६: : इस 

ह्. . | 8४ क कर 
इकट्ा करना था। इतना ० 7 कट न पा जप हक 


काम हो जाने के वाद 
एक रात गाँव की चौपाल के 





सामने एक पेड़ पर तिरंगा फहरा कर यूवकों की यह टोली 'भारत माता की जय' के 
नारे लगाकर घर चली गयी। 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक श्प्‌ 
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रे आफ के हज 


हु 


सवेरा हुआ | तिरंगा लहराने की खबर सुनकर गाँव के पटेल का माया ठनका । 
पूछताछ हुई | सुरेन्द्र के नेतृत्व की जानकारी मिल गयी। सुरेन्द्र पटेल के यहाँ बुलाये 
गये । डॉट-डपट हुई, जेल का डर दिखाया गया, और अगले दिन तक झण्डा उतार 
लेने की धोंस दी गयी | मगर सुरेन्द्र तिरंगा उतारने के लिए तैयार नहीं थे । 


उस रात सुरेन्द्र सो न सके । झण्डा उत्तारने का तो सवाल ही नहीं था । परिणाम 
भुगतने की पूरी तैयारी भी थी मगर डर एक और था । इस घटना से सरकार घर के 
लोगों को भी तंग कर सकती है यह उन्हें मालूम था। दूसरे के कप्ट दूर करने वाले वे, 
परिजनों के लिए कष्ट के कारण कंसे वन सकते थे ? अतः सुरेन्द्र ने घर छोड़ देने का 
फैसला कर लिया | स्वजनों को राज-कोप से बचाने के लिए उन्होंने प्रेम के रज्जु 
तोड़ डाले । 


ध्वजारोहण की यह घटना उनके अज्ञातवास का कारण बनी। उन्हें कित्तूर की 
शुगर फैक्टरी में तुरन्त काम भी मिल गया। तकनीकी कामों में रुचि और गति तो थी 
ही, काम अच्छा चलने लगा | दिन और महीने बीतते गये । घर जाने का या अपना 
पता सूचित करने का विचार भी मन में न आता | मोह-माया के बंधन तो तोड़ ही दिये 
थे। विवाह की वात भी जव चली थी तो सुरेन्द्र ने सदा मौनही रखा था और किसी 
ने सीधे विवाह करने के लिए कहने की हिम्मत भीन की थी । 


माता-पिता अवश्य परेशान थे। हर जगह सुरेन्द्र ढूंढे जा रहे थे । माँ-चाप 
द्वारा भी और अंग्रेज सरकार द्वारा भी ! लेकिन सिखों के वेश में रहने वाले सुरेन्द्र 
को कौन पहचान सकता था ? तिरंगा फहराकर कोई भारी देश-सेवा कर डाली हो, 
ऐसा सुरेद्ध बिलकुल नहीं समझते थे । उलटे यह विचार उन्हें सदा सताता कि लोग 
यही समझते होंगे कि झण्डा लगाने के कारण डर से भाग गया । उनकी उन्नत आत्मा सदा 
भागे बढ़ने की प्रेरणा देती । कुछ अच्छा करने का मन्त्र रटती। मगर अब भी मार्ग 
नहीं मिल रहा था, धयेय का निश्चय नहीं हो पाया था। इसी दौरान ऐनापुर के पटेल 
परिवार के एक युवक से दोस्ती हो गयी । छुट्टियों के दिन उसके घर वीतते । ऐनापुर 
महामुनि कुंथुस।गरजी का जन्म-स्थान था । सुरेद्ध वहाँ पर करुंथुसागरजी के ग्रंथ पढ़ 
सके । धीरे-धीरे उनके विचारों को दिशा मिलने लगी । 


यही दिनचर्या शायद और चलती मगर नियति में कुछ और ही वबदा था। 
सुरेन्द्र मोतीझरे से बीमार हो गये । मित्र ने उन्हें घर पहुँचा दिया। माँ-वाप भी बीमारी 
की दशा देखकर रो पड़े, मगर इन आँसुओं में पुत्र मिलसे की खुशी भी शामिल 
थी। तबीयत काफी खराव थी। लोग चिन्तित थे । मगर सुरेन्द्र के मन में कुंथुसागरजीं 
का अध्यात्म छाया हुआ था । णमोकार मन्त्र का मनन जारी था । रुग्णशैया पर पड़े- 
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पड़े ही उन्हें श्री शान्तिताथ भगवान का दर्शन होता। वे नमस्कार कर्रते। अन्त में “ 
विचारों के मन्थन से संकल्प उभरा ! संकल्प था-है प्रभो ! आप ही मुझे इस «. “ 
विषम ज्वर से बचावेंगे यदि मैं बच गया तो आजीवन ब्रह्मचये ब्रत धारण करूंगां,' 
महात्मा गांधी जैसा मेरा वेश होगा । धर्में-सेवा और राष्ट्र-सेवा मेरा अविचल व्रत 


होगा ।* 


श्री जिनेश्वर की कृपा और संतों के आशीर्वाद से सुरेन्द्र ठीक हो गये । बीमारी 
में खान-पान का पथ्य पालते-पालते सुरेन्द्र मन से ही संयमी बन गये । ईश्वर-भक्त में 
अंतर्मूख बन गये। संसार के अनुभवों के कारण विपय-वासनाओं से अनासक्त बन 
गये। जो संस्कार मन पर पहले से ही थे, जो संस्कार बीज रूप में विद्यमान थे, वे अब 
फल-फूलकर लहलहाने लगे। अनुभव-कोंपलें बढ़ने लगीं। ज्ञान-रूपी कलियाँ खिलने 
को उद्यत हो उठीं । 


फिर एक चातुर्मास आया ! सन्‌ १९४६ का चातुर्मास [[ संयम-मूर्ति, 
ज्ञान-सूर्य महामुनिराज श्री महावीरकीतिजी ने शेडवाल में मंगल-विहार किया । रोग से 
जजेर सुरेन्द्र को मानो अमृत मिल गया। आत्मिक शान्ति की संजीवनी से सुरेन्द्र का 
पुनर्जेन्म हुआ । 


सुरेन्द्र प्रतेदिन मुनिजी के उपदेश सुनते । रोज उपदेश सुनकर वे कर्मफलों 
के आवरणों से उबरने लगे। आत्मा के आनन्द में मग्त सुरेन्द्र, मुनिजी के सान्निध्य में 
बने रहते । अपट्डेट वेशभुषा में रहने वाले सुरेन्द्र ने विलकुल सादा वेश धारण कर 
लिया । माता-पिता और इष्ट मित्रों को चिन्ता हुई, मगर सुरेन्द्र ने अपने मन की वात 
औरों पर प्रगट नहीं की । सारे ग्राम वासियों ने इस परिवर्तत को देखा। सांसारिक 
सुख, मोह-माया को त्याग कर सुरेन्द्र दूसरा ही मार्ग चुन रहे हैं, यह देखकर माता-पिता 
को गहरी चिन्ता होती। सुखों के स्वर्ण-पिजरे में वन्द मन का हीरामन, पिजरे से 
उड़ने के लिए तैयार था, वीतरागी वनने के लिए कृत-संकल्प था। 


प्रतिदिन नियम से उपदेश सुनने के लिए आते वाले सुन्दर युवक की ओर 
मूनि महावीरकीतिजी का आक्ृष्ट होना स्वाभाविक ही था। सुरेन्द्र की ज्ञान-पिपासा 
ने उन्हें प्रभावित किया। वे बड़े प्रेम से सुरेन्द्र से वातें करते और उनके विचारों को 
सुनकर आनन्दित हो उठते । 


ऐसे ही एक दिन सुरेन्द्र ने स्व/मीजी से जात-रूप की दीक्षा की याचना की। 
मुनिजी प्रसन्न थे, मगर सुरेन्द्र की छोटी अवस्था देखकर माता-पिता से अनुमति लेने 
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के लिए कहा गया । माता-पिता विचलित होने लगे। युवा पुत्र दीक्षा लेगा ? मगर 
सुरेन्द्र अपने निश्चय पर अटल थे। धीरे-धीरे दो महीने बीत गये। सुरेन्द्र का अधिकांश 
समय मुनिजी के साथ वीतता। कई बार वे मुनिजी के साथ उनका कमंडलु लेकर 
जाते तो किसी भकक्‍त के यहाँ ही भोजन कर लेते। कभी-कभी भोजन के लिए घर 
पहुँचते । पुत्र-प्रेम के कारण मुतिजी की यह संगति पिता को बुरी लगती । एक दिन 
पिताजी ने कह दिया, घर किस लिए आते हो ? खाने के लिए ? तो किसी स्वामीजी के 
पीछे-पीछे घ्‌ मते रहो। पेट भरने लायक भिक्षा कोई भी डाल देगा ।” यह सुनना था, कि 
सुरेन्द्र उलटे पाँव लौट पड़े । माँ से नहीं रहा गया । उन्होंने जबरदस्ती भोजन कराया । 
उस दिन माँ के प्रेमाग्रह के कारण आधा पेट खाकर उठने वाले सुरेन्द्र आज तक एक 
समय भोजन का क्रत पाल रहे हैं। वह भोजन कर घर से निकले , तो हमेशा के लिए ! 


माता-पिता और परिजनों ने सुरेन्द्र को तरह-तरह से समझाने की कोशिश की; 
मगर जिसने माया, मोह और ममत्व के बंधन तोड़ दिये हों, उस पर दुनियादारी 
के तके का कया असर होता ? सुरेन्द्र यही कहते कि “मैं स्वामीजी के साथ रहता हूँ, 
तो किसी का कुछ बुरा तो नहीं करता ।/ आखिर लोग चुप रहते। 


मूनिजी भी इन दिनों अपने इस शिप्य को परख रहे थे। आखिर उनके विहार 

का दिन आ गया। ग्रामवासियों के लिए उनका अन्तिम उपदेश हुआ । मुनिजी से 

चरित्र-बल और आत्मघर्म को व्याख्या की | उपस्थित लोगों में कुतूहूल था कि अब 

सुरेन्द्र क्या करेंगे ! मुनिजी की पदयात्रा आरम्भ हुई। शिष्य सुरेख्ध उनके अनुगामी 

बने ! गुरु मौन थे, शिष्य मोन थे !! लोगों ने प्रश्न पूछे, समझाने की कोशिशें कीं, 
रोकने के प्रयत्न किये, लेकिन ऊगते हुए सूर्य को कौन रोक पाया है ? 

(मराठी से अनूदित ) 


आस्था की दीवट पर, चिन्तन का दीप वर; 
रहस्य की मावस को अनुभूति की पूनम कर । 
>सेठिया 
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दर्शन, धर्म, कला, साहित्य और संस्क्राति की 
अखण्ड ज्योति हैं युगपुरुष थी मुनि विद्यानन्द 
जो अपनी दिव्य रश्मियों से प्रकाशित कर रहे हैं 
घुंघलकों की गहन घाटियों को 

आत्मिक सौन्दर्य की उज्ज्वल ज्योत्स्ना को 
धरती पर विकीर्ण करते हुए । 

प्रज्ञा जहां दम तोड़ चुकी हो 


] कर्मठता का शव पड़ा हुआ सड़ रहा हो 
हिट युग के पौरुष का अभिमन्यु 

क प्रवञचनाओं के चकरव्यूह में फंसकर 

2 ४ कि 9] 

रु जहाँ मरता है रोज 


पक्षपाती कौरवों के सभागार में 

लालची नीतियों के झकुनि के इंग्रितों पर 
व्यभिचारी द्रःशासन शिष्टता को कर रहा हो नरन 
अपनी हैवानियत के शिला-खण्ड पर बैठकर 

और जहाँ समाज को व्रेन-कैसर ने दवोच लिया हो 
सम्बेदनाओं को जड़ता के चौखटे में जड़ते हुए । 
वहाँ इच्द्रधनुपी आलोक के शीप॑स्थ हस्ताक्षर 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक इ्५ 


३६ 


भुत्रि विद्यानन्दजी का दिव्य प्रवचन 

अखण्ड ज्ञान का अमृत-कलय हाथ में थामे हुए 
ऊपर उठता हैं, घरती के सम्पूर्ण कुहरे को 

अनल में ढकेलते हुए 

उस सतह वक-- 

जहाँ सत्यम्‌ प्रिवम्‌ युन्दरम्‌ अप्रना मस्तक 

गौरव के साथ ऊंचा किये से हैं 

जीवन के प्रांगण में 

दिव्यता की सिड़की स्ोलते हुए । 

शान-सूप्टि के विस्तारक / 

तिरस्कृत अर्थों के संरक्षक 

युग के संस्थापक 

रोझनी के प्रस्तोता 

मुनि विद्यानन्दजी तुमको कोटि-कोटि प्रणाम / 

ओ मनुजत्व के संगम 7 

तुम सर्दव अर्थों को देते रहे जोचन 

जीवन फो देते रहे पथ 

तुमने कभी नहीं स्वीकारी, लक्ष्मण-रेखाओं की मर्यादा 
और सूजन के पहिये को घुमाते हुए 

तुम निरन्तर बढ़ते जा रहे हो, खाली घटों की भीड़ में 
युग की कटी वांहों को जोड़ते हुए । 

ओ रोशनी के इतिहास ! 

तुम आस्था की सांस बनकर 

हर देहरी पर पहरा दे रहे हो 

जागरण की मीनार बनाते हुए । 

विधाता के अदीते ग्रन्थ ? 

ठुम हमेशा सत्य-सौन्दर्य के माथे पर 

ब्रछुर्धव कुटुम्बकम्‌! को चिपकाते रहे 

अवनि पर धर्म को विराटत्व का चोगा पहनाते हुए । 
मेरे अन्तस्‌ के महान्‌ सौन्दये ! 

तुम्हारे प्रवचन संकल्पों के जनक हैं 

द्रवित और अदम्य 

हजार-हजार दरों पर अभेद्य 

अपराजेय प्रहरी । 00 
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श्री महावीर दिए जैन वाननालय 
श्री महावीर जी (राज,) 





4 
8 


है 22०० 


मुनिजी अतीत के उत्तम, शाश्वत, सदा उपयोगी विचारों को छाँट लेते हैं, 
कुछ जो मेले हो गये हैं, उन्हें झाड़-पोंछ्ते हैं और जो सड़-गल गये हैं, उन्हें हटा 
देते हैं।* * "यह है अतीत को वर्तमान के साथ जोड़ना ताकि वह उज्ज्वल भविष्य 
का पोषक बस सके, वर्तम।न को अस्वस्थ करने बाला न रहे । 


[] कन्हैयालाल मिश्र 'प्रभाकर' 


सुनि विद्यानन्दजी को मेरे नगर में आये काफी दिन हो गये थे । जैन समाज में उनके 
आने से एक मांगलिक त्योहार-सा हो रहा था| जो भी जैन वन्धु कहीं मिलता, उच्छवास के 
साथ उनकी चर्चा करता और अन्त में कहता-“आप नहीं गये उनके दर्शंत करने ? उनके 
प्रवचन में तो हजारों आदमी प्रतिदिन आते हैं ।” 


इसके बाद भी उनके प्रवचन में जाने की मेरी इच्छा नहीं हुई । मेरा बचपन दयानंद 
के रूढ़ि-विद्रोही वातावरण में वीता और मेरी जवानी एक नयी सामाजिक कान्ति के लिए 
गांधीजी की छाया में संघर्ष करते पन्पी । मैंने अपने जीवन में अनेक रूढ़ियों को तोड़ा और 
उसके लिए समाज के पुराणपंथी वर्ग के साथ टक्कर ली । इन सब कारणों से धर्म के कर्म- 
काण्डी रूप में मेरी कभी आस्था नहीं हुई और जैन मुनियों की नग्नता मेरे मन के निकट 
शक कर्मकाण्डी रूढ़ि-सी ही रही, दिगम्वरत्व की विश्वात्म भावना नहीं वन पायी) एक 
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कारण और भी था । मैं भारतीय दिगम्बर जैन परिपद्‌ के एक अधिवेशन में हरिजनों के 
मंदिर-प्रवेश पर एक जैन मुनि की प्रेरणा से आयोजित आक्रोशपूर्ण उपद्रव देख चुका था और 
प्रधानमंत्री के कस्धे पर हाथ रख कर एक दूसरे जैन मुनि के फोटो खिचाने के शौक की 
चर्चा भी सुन चुका था | इसलिए भी जाने की प्रेरणा नहीं हुई, पर एक संयोग ने एक दिन 
अचानक मुझे उनके निकट पहुँचा दिया । 


मेरे परम बन्धु श्री साहू शांतिप्रसादजी जैन और श्रीमती रमा जैन अचानक मेरे 
घर पछ्गरे । वे दिल्‍ली से मुनिजी के दर्शन करने आये थे और जैन बाग जा रहे थे | मुझे उनका 
साथ सदा सुख देता है, इसलिए उनके कहते ही मैं भी साथ हो लिया । ढलते पहर का समय 
था, तव भी वहाँ नगर के काफी जैन वन्धु थे । मैं उनसे बातें करने लगा और साहु-दम्पत्ति 
मुनिजी के पास कमरे में चले गये । थोड़ी देर में मुझे भी वुलावा आया, तो मैं भीतर गया । 
मुनिजी लकड़ी के लम्बे पटरे पर बैठे थे । कानों ने सुना-“आइये प्रभाकरजी ! ” 


मैं गंभीरता के अभेद्य शिखर की भावना से कमरे में घुसा था, पर यहाँ तरल-तरंगित 
गंगा थी; भावना ही वंजर नहीं, महकता उपवन था । वाणी संयत, पर बेहद मधुर; वाता- 
वरण एकदम सौम्य । मैंने मुनिजी की तरफ देखा, उनकी मुस्कान विखरी कि मैं श्रद्धा के 
बोझ से दवते-दवते वचा-परम आत्मीय, परम स्नेहिल, परम पारदर्शी, एक परम मानवात्मा 
आत्मसाधक मेरे सामने थे । उनकी नग्नता की नहीं, मुझे समग्रता की ही अनुभूति हुई । 
साहूजी और रमाजी उनसे बातें करते रहे, पर मेरा ध्यान उनमें नहीं था । मैं जीवन भर 
अकिचनों की सेवा का यज्ञ करता रहा हूँ, अकिचनता की दीनता मैंने देखी है, भोगी है, पर 
मेरे सामने एक ऐसी अकिचनता इस समय थी, जिसके चरणों में प्रणत हो कुबेर का कंचन 
अपने जीवन की कृतार्थता अनुभव करता है । | 


चलते समय उन्होंने आप ही कहा-“और किसी दिन आपसे बातें होंगी। और फिर 
बही मुस्कान । देश के अधिकांश संत और नेता, दोनों ही पृथकृता-बोध को, दूसरों से अपनी 
श्रेष्ठता के दम्भ को अपनी शक्ति मान कर अपने जीवन-व्यवहार में उसका प्रदर्शन करते 
रहे हूँ, पर मुनि विद्यानन्दजी की सन्निधि में तो मुझे भेदभाव की भनक भी नहीं मिली । 
मुझे लगा ही नहीं कि मैं उनसे आज पहली बार मिला हूँ । मुझे लगा कि मैं उनके साथ जाने 
कब से मिलता और तन-मन की बातें करता रहा हूँ, जव॒कि अभी तक उनसे मेरी कोई वात 
ही नहीं हुई थी; मैंने अपने से कहा-/विद्यानन्दजी को धर्म के गढ़ सिद्धान्तों में लाख दिल- 
चस्पी हो, उनके लिए मनुण्य का महत्व कम नहीं है, वह उनकी दृष्टि में पूर्णतया महत्वपूर्ण 

और वहीं वे दूसरे मुन्रियों से भिन्‍न हैं 


फिर तो बार-बार उनकी निकटता मिली, प्रवचनों में भी और वार्तलाप में भी / 
जब वे प्रवचन के लिए अपने आसन पर बैठते हैं, तो उससे पहले श्रोताओं की भीड़ अपना 


, स्थान ग्रहण कर चुकी होती है । बैठते ही सब पर वे एक दृष्टि डालते हैं और आश्चर्य है कि 
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एक-एक को पहचान लेते हैं । एक दिन मैं जरा देर से गया और अपने नागरिक संस्कार 
के अनुसार सबसे पीछे बैठ गया । मेरे और उनके बीच में दूरी भी काफी थी और माचव- 
मुण्डों की कमी न थी, पर उनके आसन पर आने के थोड़ी देर बाद ही एक सज्जन ने आकर 
कहा-“महाराज आपको उधर बुला रहे हैं ।” मैं चकित रह गया । 


एक दिन आकर बैठते ही व्यवस्थापक से वोले-“घड़ी रखते ही हो यहाँ, उसे देखते 
नहीं? ” घड़ी बन्द थी । वे समय का पूरा ध्यान रखते हैं । प्रवचन आरंभ करने से पहले तीन 
वार ओम्‌ का उच्चारण करते हैं, जैसे स्वयं भी ध्यान को केन्द्रित करते हों और श्रोताओं के 
ध्यान को भी । मैंने बहुतों से ओम्‌ का नाद सुना है, पर ऐसा कहीं नहीं, कभी नहीं-सचमुच 
एक बार तो मनुष्य वाहर से भीतर सिमट जाता है। 


अपने मंच के वे प्रवक्‍ता भी होते हैं और अध्यक्ष भी; जरा भी अव्यवस्था उनकी 
सभा में नहीं हो सकती । वे इस अथे में कठोर व्यवस्थापक हैं कि जरा भी अव्यवस्था नहीं 
सहते, पर उनका यह असहन सहन से भी अधिक मधुर होता है । बीच-बीच में वे श्रोताओं को 


हँसाते भी खूब हैं, जैसे-चतुर माता रोगी वालक को दवा खा लेने के वाद बताशे 
देती है। 


उनके मंच पर आने के और प्रवचन आरंभ करने के बीच में कुछ समय 
हो, तो उसमें भी वे पढ़ते रहते हैं और पढ़ते-पढ़ते भी मेरी-भावना' का. पाठ 
आरंभ हो जाए, तो वे पुस्तक भी पढ़ते रहते हैं और मेरी भावना के पाठ में 
वोलते भी रहते हैं-मधुर और तललीन स्वर। प्रवचन के अन्त में भी भजन गाते 
हैं, गवाते हैं, जैसे वें सवको जीवन में साथ लिये चल रहे हों। ठीक भी है-आत्म 
मंगल में लोकमंगल ही तो उनकी साधना है। प्रवचन के बाद श्रोता शान्त स्फूर्ति 
लेकर लौटते हैं। 


ईसाई शिष्टाचार के अनुसार धर्मगुरु पोप के लिए नागरिकों के अभिवादन 
का उत्तर देना आवश्यक नहीं है, पर पोप तृतीय सबके अभिवादन का उत्तर देते 
थे। किसी ने उनसे कहा कि आप ऐसा क्‍यों करते हैं? उन्तका उत्तर था-“अभी 
मुझे पोप बने इतने अधिक दिन नहीं हुए कि मैं आदमी ही न रहूँ!” मुनि 
विद्यानन्द जी दिगम्बरता तक पहुँचने के वाद भी आदमी हैं। वे सबके अभिवादन 
को कभी अभय-मुद्रा से और कभी मुस्कान से अपनी हार्दिक स्वीकृति देते हैं; 
संक्षेप में मानव में उनकी आस्था है और असाधारणता से साधारणता में उतर 
आना, उनकी सहजता है। वे विशिष्ट हैं, वे शिष्ट हैं और यहीं वें सबको इष्ट हैं। 


उनका अध्ययन उनके प्रवचनों से सिद्ध है कि वहुत व्यापक है । जितना उन्होंने पढ़ा, 
बहुत कम ने उतना पढ़ा होगा । जब उनके विराट अध्ययन की झांकी मुझे मिली तो मुझे 
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अपने ही देश के एक सज्जन याद आ गये, जिन्होंने एक दर्जन से अधिक विपयों में एम. ए, 
किया है। मैं जब जवान था, तथ से पत्रों में समाचार पढ़ता रहा हूँ कि उन्होंने इस वर्ष इस 
विपय में एम. ए. पास किया है और अब वे इतने विपयों में एम. ए. हो गये । पढ़ते-पढ़ते 
मेरी उम्र ढहलान पर आ गयी । आरम्भ में तो एक-दो वार उनके अध्यवसाय में आदर हुआ, 
पर बाद में लगा कि यह एक झक है । पढ़ता, पढ़ना, पढ़ना“*“'यह कोई क्तार्थता नहीं है 
जीवन की । दूसरे शब्दों में, यह एक बौद्धिक जड़ता भी है । मेरे मन का प्रश्न था-क्या मूनि 
जी के लिए पढ़ना भी एक होंवी है ? है 


निकटता में मैंने देखा, परखा कि उनके अध्ययन का एक गहरा लक्ष्य है। वे अपने 
अध्ययन में पुस्तक दी नहीं पढ़ते, उन गाँठों को खोलते हैं, जिनसे जन-मानस उलझा हुआ 
है। वे इस उलझन को सुलझाते हैं, स्पप्टता पाकर स्पप्टता देते है । क्या इतना ही ? नहीं, 
इससे भी आगे हम कृभी-कभी अपने सब कपड़े निकाल कर सामने रखते हैं । फिर उनका 
सावधानी से वर्गीकरण करते हैँ । अच्छे कपड़ों की साफ तह करके उन्हें एक तरफ लगाते हैं 
जिन्हें अच्छे समय पर पहनेंगे, नम्बर दो के कपड़ों को धुला कर घरेलू उपयोग के लिए 
एक तरफ करते हूँ और कुछ को एक तरफ रखते हैं कि ये अब हमारी रुचि के, उपयोग के 
योग्य नहीं रहे । 


मुनिजी भी अतीत के उत्तम, शाश्वत, सदा उपयोगी विचारों को छाॉँट लेते हैं, कुछ 
जो मैले हो गये हैं, उन्हें झाड़-पोंछते हैं और कुछ जो सड़-ाल गये हैं, उन्हें हटा देते हैं। यह सब 
यही नहीं है, यह है अतीत को वर्तमान के साथ जोड़ना ताकि वह उज्ज्वल भविष्य का पोषक 
बन सके, वर्तमान की अस्वस्थ करने वाला न रहे । महापुरुष नयी बात नहीं कहते, वे पुराने 
की नयी व्याख्या करते हैं । मुनि विद्यानन्दजी का अध्ययन भी अतीत के विचारों की नयी 
व्याख्या की खोज है । 


क्या इस खोज का उद्देश्य जैनधर्म के प्रति उनकी कट्टरता को पोषण देता है । दूसरे 
शब्दों में, कया उनका जीवन-कर्म साम्प्रदायिक है ? और भी साफ-साथ कहे क्या वे प्रचा- 
रक-श्रेणी के मनुष्य हैं? उनके साथ गहरी एकता साध कर मैंने इन प्रश्नों पर अध्ययन-विवे- 
चन किया है और जाना है कि वे जन्मजात जैन नहीं हैं। उनका जन्म वैष्णव ब्राह्मण वंश में 
हुआ था, जैनधर्म उन्होंने जानवू्ष कर अपनाया है; यह उनके जीवन की ऋऋन्‍्ति है, जो 
व्यक्तित्व को जड़मूल से बदलती है । 


इस ऋलन्ति से पहले उनका मानस राज्य-क्रान्ति से ओतप्रोत था | वे इधर न आते तो 
उधर जाते । १९४२ में उनकी गिरफ्तारी के लिए वारंट निकला था । उसे पुलिस वाले के 
हाथ से छीन कर फाड़ फैंक कर वे भीड़ में गायव हो गये थे और थानेदार इस किशोर की 
चतुर चपलता को देखता ही रह गया था । 
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वे प्रचारक नहीं हैं, साम्प्रदायिक नहीं हैं और सच बहेूँ, वे राष्ट्रीय भी नहीं हैं, वे तो 
मानवता के मार्ग-साधक हैं । कहूँ, विश्व-धर्मं के अन्चेषक हैं; उस विश्व-धर्म के, जो मानव 
को युद्ध के वास से भाण दे सके । इसके लिए उनके चिन्तन का मध्यविन्दु अहिंसा है 
अहिसा यानी आचरण की शुद्धता, सहिष्णुता यानी सम्यक्‌ चारित्र। वे विश्वात्मा मानव हैं 
दिगम्बर हैं, उनका जीवन-क्षेत्र जैन समाज है, और कर्म-फ्षेत्र भारत है। वे धर्म 
के साथ देश की चर्चा करते हैं और देश को वैचारिक रूप में विश्व से जोड़ते हैँ । उनका 
उदघोष है-विश्वधर्म की जय हो । 


उनका दृष्टिकोण वैज्ञानिक है, युक्तियुक्त है, उनका जीवन परम्परा का प्रतीक है 
उनका चिन्तन अन्धश्रद्धा के अन्धकार में प्रदीप है । उनकी वाणी अर्थंगर्भ होती है, फिर भी 
ज्ञान की जटिलता से दूर, अनुभव की सरलता से भरपूर । 


एक दिस मैं-वे बातें कर रहे थे । मैंने कहा-“मैं सिद्धि से साधना को अधिक महत्व 
देता रहा हैं, क्योंकि साधना ही मानव की सीमा है, सिद्धि तो फल है, जो उसके हाथ नहीं । 
बोले--' लक्ष्य से कतेव्य की दिशा बनती है ।” मैं विम॒ग्ध हो उन्हें देखता रहा । ठीक ही हैं 
साधना की गति सिद्धि-अभिमखी ही तो होगी । रात में भोजन न करने को जैन लोग बड़ा 
न्ञत मानते हैं, पर म॒निजी की दृष्टि में इस महत्त्व का आधार स्वास्थ्य ही है 


एक दिन राम पर बोले, तो अतीत की नयी व्याख्या की चाँदनी ही छिठक गयी 
रामायणों की प्रदर्शनी हो गयी, रामायण का युग-संस्करण ही तैयार हो गया । 


(0) शबरी ने झठे बेर राम को नहीं दिये ये । उसने वेर खा-खा कर राम के लिए उत्तम 
वक्षों से मीठे बेर चने थे; जैसे हम टोकरे में से एक आम खाकर आम खरीदते हैं कि हाँ, 
इस वक्ष के आम मीठे हैं । 


(0 हनुमान पवन के पुत्र नहीं थे, 'पवन-सुत' नाम का अर्थ है वे पवनंजय के पुत्र थे, 
उनका सूर्यपुत्र नाम उनके मामा के कारण पड़ा । 


(0 हनमान बंदर नहीं थे । उन्होंने नगर में भिक्ष्‌ का रूप धारण कर भ्रमण किया था 
और बाद में बंदर का रूप ग्रहण किया था । वे वेश बदलने में प्रवीण थे । 


(0 हनमान पहाड़ उठा कर नहीं लाये थे, जड़ी-बूटियों का ढेर उठा लाये थे । बात मुहा- 
बरे की है-अरे तू तो पहाड़ ही उठा लाया ! ' मतलब है ढेरों सामान उठाना । 


(0 रावण के दस सिर नहीं थे । उसके कण्ठे में दस रत्न थे । उनमें उसका सिर चमकता 
देख, उसे किसी ने लाड़ में दशानन कहा । हमारी भापा में वैसा दृश्य जैसा मुगले आजम 
फिल्म में शीश महल का था । 


और पूर्वाग्रहों से मन की, विचार की, चिन्तन की मुक्ति का चमत्कार ही सामने 
आ गया, जब उन्होंने कहा---“रावण भी महान्‌ था कि उसने नाक काटने के बदले नाक 
नहीं काटी ।” 


मुनि विद्यानन्द एक मुक्ति-साधक, एक म॒क्‍त साधक, एक समनन्‍्वयी मानवात्मा, 
यानी आध्यात्म के साथ कलाकार । कलाकार; जिसके हर कर्म में व्यवस्था, हर व्यवहार 
में व्यवस्था; जिसके पास कुछ नहीं, पर सब कुछ; जो किसी का नहीं, पर सबका; जिसका 
कोई नहीं, पर जिसके सब अपने ; संक्षेप में जीवन के सौंदर्य-बोध और शक्ति-बोध से अनु- 
प्राणित यूग-सन्‍्त । []0 
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एक सूत्रकार 





शब्द-कोशों में 'सुत्र' शब्द के अनेक अर्थ दिये गये हैँ, : छृत, त्तागा, जनेऊ, नियम, 
व्यवस्था, रेखा, थोड़े शब्दों में कहा हुआ पद या वचन, जिसमें बहुत और गढ़ अर्थ हो 
मुनिश्री हर दृष्टि से एक सफल सूत्रकार हैं। 


[] नरेन्द्रप्रकाश जैन 


सरल, शान्त एवं सौम्य व्यवितत्व के धनी पूज्य मुनिश्वी विद्यानन्दजी महाराज सही 
अर्थों में एक उत्कृष्ट सन्त हैं । आचार्य समन्तभद् स्वामी की कसौटी पर वे खरे उतरते 
- हैँ। वे निविकार, निराकरण और निःसंग हैं। ज्ञान, ध्यान और तपस्या उनकी दिनचर्या 
है । उनकी मनोहर मुखमुद्रा एवं प्रक्ृप्ट प्रवचन-कला में चुम्बकीय प्रभाव है। उनकी धर्म- 
सभा या ज्ञान-गोप्डी में पहले-पहल जो भी गया, उसका एक ही अनू भव रहा-- 
“यह ने जाना था कि उस महफिल में दिल रह जाएगा 
हम यह समझते थे, चले आयेंगे दमभर देखकर 
उनके चेहरे से ज्ञान का तेज टपकता है तथा वाणी से वहुता है अध्यात्म-रस का 
निर्शर | मौन रहकर भी अपनी आँखों से वे बहुत कुछ वोलते-से जान पड़ते हैं । पूज्यपाद 
स्वामी ने किसी निर्ग्नन्थ सन्त का वर्णन करते हुए लिखा है- अवाग्विसर्ग: वपुपा मोक्ष- 
मार्ग निरूपयन्त -अर्थात्‌ वचन से बोले विना शरीरमातर से मोक्ष-सार्ग का निरूपण कर 
रहे थे । पूज्य भुनिश्री ऐसे ही अलौकिक सन्त के पर्याय हैं। उनकी संगति में रहकर लगता 
है, मानो हम भूतवलि, पुप्पदन्त या उमास्वामी-सरीर्ख किसी चमत्कारी पूर्वाचार्य के पास 
बैठे हों । न जाने उनमें ऐसा कौन-सा जादू है कि बच्चे और बूढ़े तथा जवान और प्रौढ़ 
सब उनके पास बैठकर अपने को कृतक्ृत्य समझने लगते हैं ! 
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जैन साहित्य एवं संस्कृति अपने पूर्वगौरव को पुनः कैसे प्राप्त हो, वस यही एक 
चिन्ता उन्हें चौचीसों घण्टे अति व्यस्त रखती है। वे एकान्तप्रिय आत्म-साधक हैं । ज्ञान 
की भूख उनमें बहुत है । ज्ञान-चर्चा में उन्हें आनन्द आता है अज्ञयणमेव झाणं॑'-पूज्य 
कुन्दकुन्दस्वामी की इस उवित को उन्होंने अपने जीवन में उत्तर लिया है। तीर्थकरों की 
वीतराग वाणी के प्रचार-प्रसार की जैसी धुन उन्हें है, वैसी इस सदी के किसी भी दिग- 
म्व॒र जैन सन्त में शायद ही रही हो । बहुमूल्य दस्तावेजों (दुर्लभ हस्तलिपियों, रेखातित्रों, 
पुस्तकों, गवेषणात्मक टिप्पणियों आदि) के छेर में वैठे हुए वे साक्षात्‌ं सरस्वती-पुत्र ही 
लगते हैं । कुछ क्षणों के उनके साहचर्य से ही ज्ञानीजनों का ज्ञान अधिक समृद्ध हो जाता 
है। उनके चरणों में पहुँचकर तत्त्वज्ञान-शून्य किन्तु श्रद्धालु लोगों को भी लगने लगता है 
कि उनके भीतर से कोई प्रकाश-किरण मानो बाहर आने के लिए मचल रही है। दीप 
से दीप जले” की क्रिया घटित हुई सवको अनायास ही अनुभूत होती हैं। यही इस सन्त 
के दिव्य व्यवितत्व का कमाल है। 


सन्त वह व्यक्ति कहलाता है, जिसकी कथनी और करनी में कोई अन्तर शेष नहीं 
रह जाता । मुनिश्वी जो कहते हैं, वही करते हैं । करते पहले हैं, कहते बाद में हैं । वे शान्त 
स्वभावी हैं। उन्होंने क्रेध को जीत लिया है । माया-मोह से वे कोसों दूर हैं । मान 
उन्हें छू भी नहीं गया है । चोटी से एड़ी तक वे सदाचरण के रस में डूबे हुए हैं 
इसीलिए उनमें माधुर्य है । वे 'मनस्येक॑, वचस्येक॑ं, वपुस्येक॑ महात्मनाम्‌” की कोटि में 
आते हैं । मराठी में एक कहावत है-“जैसा बोले तैसा चाले त्यांची बंदावी पाउले-जैसा 
खोले वैसा यदि चले भी तो उसके चरणों की वन्दना करना चाहिये । इस दृष्टि से पूज्य 
मुनिश्री निःसन्देह एक वन्दनीय सन्त हैं । 


एक साहित्यकार 


मुनि वह है, जो मनन करता है। पूज्य विद्यानन्दजी महाराज का पूरा समय तत्त्व- 
ज्ञान के मतन-मंथन में ही बवीतता है । इस मंथन से जो मोती निकलते हैं, उन्हें वें अपने 
पास न रखकर सारी दुनिया को बाँट देते हैं, यह ठीक भी है, क्योंकि वे उन थोड़े-से लोगों 
में से हैं, जिनका जीवन अपने लिए नहीं, स्वेहिताय संकल्पित है । 


चिन्तन-मनन के हितकारी परिणाम को शब्द-बद्ध करने वाला व्यक्ति साहित्यकार 
कहलाता है। पूज्य मुनिश्वी भी अपने विचारों को समय-समय पर शब्द-बद्ध करते रहते 
हैं।वे वाणी और लेखनी दोनों के धनी हैं।एक ओर जहाँ उनकी वक्‍तृता में सरलता, 
एवं प्रवाह पाया जाता है, वहीं दूसरी ओर उनकी रचनाओं में ओज एवं 
प्रसाद गुण के दर्शन होते हैं । उनकी भाषा प्राञआ्जल तथा शैली मधुर है। उन्होंने 
चहुत-कुछ लिखा है और जो भी लिखा है वह स्थायी महत्त्व का है। उनकी कलम युग 
'की निर्णायक रेखा है । भावी जैन इतिहासकार वर्तमान काल को विद्यानन्द-युग' के नाम 
से अंकित करेंगे, यह वात सन्देहातीत है । 
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लेखन चिन्तन की छाया है। मुनिश्री ने अपने तपःपूत चिन्तन से समुद्भूत विचारों 
को लिपिवद्ध किया है | पिच्छि-कमण्डलु, तीर्थंकर वर्द्धमान, विश्वधर्म की रूपरेखा, 
अनेकान्त-सप्तरभंगी-स्याद्वाद, कल्याण मुनि और सिकन्दर आदि उनकी महत्वपूर्ण रचनाएँ 
हैं | मंत्र-मूति और स्वाध्याय, गुरु संस्था का महत्व, अपरिय्रह से भ्रष्टाचार-उन्मूलन, 
देव और पुरुषार्थ, सोने का पिजरा, अभीक्षणज्ञानोपयोग, सुप्रु्॒र: कुलदीपक:, श्रमण संस्कृति 
और दीपावली, ईश्वर क्या और कहाँ है, पावन पर्व रक्षावन्धन, सप्त व्यसन आदि उनके 
अनेक सारगर्भित निवन्ध भी पुस्तकाकार प्रकाशित हो चुके हैं। अमृत-वाणी' में 
उनके मंगल प्रवचन संगृहीत हैं । 'दिगम्बर जैन साहित्य में विकार' शीर्षक उनकी एक 
लघु पुस्तिका में समीक्षा की स्वस्थ विधा का निर्वाह हुआ है। परिप्क्ृत लेखनी से प्रयूत 
इन सभी कृतियों से मुनिश्री के गहन स्वाध्याय, अभिव्यक्ति-कौशल एवं बहुज्ञता का परिचय 
मिलता है। उनकी रचनाओं में उनके व्यक्तित्व की स्पप्ट छाप हैं। उनका चिन्तन सम्यक्‌ 
चारित्र से अनुप्राणित है । यही वजह है कि उनके द्वारा रचित साहित्य को पढ़ते समय 
सामान्य पाठक एक मानसिक ऋान्ति के दौर से गुजरता है तथा पढ़ने के बाद स्वयं को 
पहले से अधिक शान्त और तिराकुल अनुभव करने लगता है। मुनिश्री के तात्तविक निष्कर्पों 
से भव-भ्रमजाल में फंसे हुए प्राणियों को समाधान मिलता हैं। उनकी साधना की कुंजी 
म॒क्ति का द्वार खोलने में समर्थ हैं । 

मुनिश्री ने जितना स्वयं लिखा है, उससे कई गुना दूसरों से लिखवाया है। वे एक 
व्यक्ति नहीं, संस्था हैं।साधकों के लिए वे प्रेरणा के पुंज हैं। उनका चिन्तन निष्पक्ष 
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एवं सम्प्रदायातीत है । इसीलिए अनेक लव्ध-प्रतिष्ठ साहित्यकार जैन-जैनेतर का भेद 
भूलकर उनके मार्गदर्शन में सृजव-रत हैं तथा अपने महत्वपूर्ण कृतित्व से जैन भारती 
का भणग्डार भर रहे हैं । 


मुनिश्नी बहुमुखी प्रतिभा के धनी हैं। साहित्य की सभी विधाओं के विकास में उनकी 
रुचि है। काव्य,निवन्ध, नाटक, उपन्यास, कहानियाँ, संस्मरण , रेडियो-रूपक, रिपोर्ताज 
के साथ ही साथ कला, संगीत और इतिहास के लेखन एवं अनुसंधान पर भी उनका विशेष 
ध्यान है । उनकी पावन प्रेरणा से स्थापित श्रमण जैन भजन प्रचारक संघ, दिल्‍ली; वीर 
निर्वाण-अच्य-प्रकाशन समिति, इन्दौर; विश्वधर्म ट्रस्ट, कोटा; वीर निर्वाण भारती, मेरठ 
आदि संस्थाओं की रचनात्मक प्रवृत्तियों में इसका प्रमाण निहित है| दिगम्बर जैन समाज 
में आज तक साहित्य-सु जन के प्रति घोर उपेक्षा का भाव व्याप्त रहा है, मुनिश्नी अब इस 
अभाव को आँधी की गति से दूर करना चाहते हैं । सम्प्रति समाज में साहित्यिक जागरण 
की जो लहर दिखलायी पड़ रही है, उसका सम्पूर्ण श्रेय मुनिश्री को ही है । 


निःसन्देह पूज्यश्री साहित्य एवं चरित्र के यशस्वी स्नातक हैं । वे एक अद्वितीय शब्द- 
शिल्पी हैं । उन्होंने शब्दों की उपासना की है; आज शब्द उनकी उपासना के लिए प्रस्तुत 
हो रहे हैं । हे 
एक सूत्रकार 


शब्द-कोप में सूत्र शब्द के अनेक अर्थ दिये हुए हैं-सूत, तागा, जनेऊ, नियम, 
व्यवस्था, रेखा तथा थोड़े शब्दों में कहा हुआ पद या चचन, जिसमें बहुत और गूढ़ अ्थ हो । 
मुनिश्री हर दृष्टि से एक सफल सूत्रकार हैं । ताग्रा फटे वस्त्र को जोड़ता है, कतरनों से 
उपयोगी परिधान बनाता है। मुनिश्री ने मानव-हृदयों को परस्पर जोड़ा है। भाषा, 
जाति एवं सम्प्रदायजनित भेद-भावों को भुलाने पर वह हमेशा जोर देते हैं। मनुष्यजाति 
रेकेव, जातिकमोदियोद्भवा'- जाति नाम कर्म के उदय से उत्पन्न हुई मनुष्य-जाति एक है- 
पूज्यपाद स्वामी के इस सन्देश को वे निरन्तर दुहराते रहते हैं। तागा रंग-विरंगे फूलों 
को गूंथकर माला के रूप में प्रस्तुत करता है और वह माला देवता के गले का आभूषण 
बनती है। मानवमात्र के शुभचिन्तक मुनिश्री ने नानावर्णजाति-सम्प्रदाय के लोगों को 
एकता का सन्देश दिया है और इस एकता से मानवता का श्ंगार हुआ है। उनकी 
विराट धर्म-सभा उस उद्यान का दृश्य प्रस्तुत करती है , जिसमें भाँति-भाँति के आकार- 
प्रकार वाले बहुरंगी मुकुलित पुष्प अपनी सुग्रन्ध से पर्यटकों का मन मोह लेते हैं । 


मुनिश्री ने समाज को एक व्यवस्था-रेखा (मर्यादा) दी है । वह स्वयं संयम के पुजारी 
हैं, दूसरों को भी संयम का पाठ सिखाते हैं | मनुष्य की दैनंदिन क्रियाओं में संयम की 
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महत्ता का प्रतिपादन वे नित्य करते हैं ।वे नियमों के पालक हैं। नियमों से वँधा हुआ 
जीवन ही म्‌ वित-लाभ करता है । जो सरिता कूल तोड़ देती है, वह महाविनाश का कारण 
वनती है। किनारों के बंधन में चलने वाली नदी सागर की गोद में पहुँच जाती है । 


मुनिश्री के मुख से निकला हुआ एक-एक शब्द सार्थक है; निरर्थक कुछ उनके 
मुँह से निकलता ही नहीं । उनका हर शब्द एक सूत्र है । कहा गया है--- 


“अत्पाक्षरमसन्दिः्धं सारवद्‌ गूढ़निर्णयम्‌ । 
निर्दोष हेतुमत्‌ तथ्यं सूत्रमित्युच्यते बुध: ॥॥” 


अर्थात्‌-विहानों ने सूत्र का लक्षण करते हुए उसे अत्पाक्षर, सन्देहरहित, सारग्राही, 
गूढ़अर्थयुक्त, दोपरहित, सोहेश्य और तथ्यसहित निरूपित किया है। 


मुनिश्वी नपा-तुला बोलते हैं, लाग-लपेट की बातें नहीं करते, संकल्प-विकल्पों से दूर 
रहते हैं, सरल परिणामी हैं और व्यर्थ के वाद-विवादों में अपना समय नप्ट नहीं करते । 
जिस गाँव को जाना नहीं, उसकी वें राह भी नहीं पूछते | हर अच्छी बात को, चाहे वह 
जैन शास्त्रों की हो अथवा वाइविल, कुरान या वेद की, स्वीकार करने के लिए वे हर समय 
उद्यत रहते हैं। किसी भी वात पर यह मानकर अड़ जाना उनका स्वभाव नहीं कि यही 
सत्य है तथा बाकी लोग जो कहते हैं, चहु सव का सब झूठ और निराधार है | उनके पास 
जमीन का एक टुकड़ा भी नहीं है, लेकिन उनके दिल का रकबा बहुत बड़ा है। वे सम्पूर्ण 
विश्व को कुदुम्ब के समान समझते हैं। उन्होंने सभी धर्मो को एक सूत्र में पिरोया है । वें 
एक महान्‌ सूत्रकार है । उन्हें शतशः प्रणाम ! 0 


स्वाध्याय” का महत्व सर्वविदित है । स्वाध्याय ज्ञान की उपासना हैं । 
ज्ञानवान होकर चारित््य का पालन यथाजक्ति करना मानव का कत्तंव्य-धर्म है 
संसार और संसार से परे का ज्ञान-विज्ञान ग्रंथों में संजोया हुआ हैं । जो प्रतिदिन उस 
ज्ञान में से थोड़ा भी संचय करता है; वह श्रीमान्‌, वहुश्रुत, स्व-समयी, ज्ञानी और 
चाग्मी वन जाता है । 
-मृनि विद्यानन्द 
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वाग्मी' का विरुद वहुत 
कम वकक्‍ताओं को प्राप्त 
होता है; सौभाग्य की वात 
है कि वह आज मुनिश्री को 
उपलब्ध है । 


-डा. दरबारीलाल कोठिया 





सहातपस्वी गृद्धपिच्छाचाय ने आत्मा को शुद्ध एवं अकलंक बनाने के लिए 
तप के महत्त्व और उसकी आवश्यकता पर वल देते हुए बारह तपों का विशेष 
तथा विस्तृत निरूपण किया है। इन तपों में एक वैयावृत््य तप है, जो इस प्रकार 
के निर्गन्थों की परिचर्या द्वारा सम्पाद्य है। दस निग्नेन्थों में जहाँ आचार्य, उपाध्याय, 
तपस्वी, शैक्ष्य, ग्लान, गण, कुल, संघ और साधु इन नौ प्रकार के मुनियों की 
वैयावृत््य का उल्लेख है, वहाँ मनोज्ञ मुनियों का भी निर्देश है। तत्त्वार्थसूत्र के 
व्याख्याकारों मे इन दसों प्रकार के निग्नेन्थों की उनके गुण-विशेष की दृष्टि से, 
निग्नेन्धत्त समान होते हुए भी, पारस्परिक भेदसूचक परिभाषाएँ प्रस्तुत की हैं। 
इनमें सनोज्ञ' निग्नेन्‍्थ की परिभाषा निम्न प्रकार दी गयी है :-- 


मनोज्ञोईभिरूप: ।7२। अभिरूपो सनोज्न इत्यभिधीयते। सम्मतो वा लोकस्य 
विद्वत्ता-वक्तृत्व-सहाकुलत्वादिभि:।१ ३ 


विद्वान्‌ -वाग्मी महाकुलीन इति यो लोकस्य सम्मतः स सनोज्न:, तस्य ग्रहण 
प्रवचनस्यथ लोके गौरवोत्पादनहेतुत्वात्‌ । 


सुनिश्ची विद्यानन्द-विशेषांक ४७ 


तत्त्वार्थवात्तिक व तत्त्वार्थवात्तिक-भाष्यकार अकलंक देव 'मनोज्ञ' निम्नेन्थ की 
व्याख्या देते हुए कहते हैँ कि जो अभिरूप है वह मनोज्ञ है, अथवा जो विद्वान- 
विविध विषयों का ज्ञाता, वाग्मी-यशस्वी वक्‍ता और महाकुलीन आदि रूप से लोक में 
मान्यता प्राप्त हैं उसे मनोज्ञ कहा जाता है, क्योंकि उससे शासन की प्रभावता और 
गौरव-वृद्धि होती है । 

आचार्य विद्यानन्द स्वामी ने भी तत्त्वार्थश्लोकवात्तिक व भाष्य में अकलंकदेव 
द्वारा अभिहित मनोज निम््रेन्थ की परिभाषा को दोहराकर उसका समर्थन किया है । 


मुनि विद्यानन्दती निश्चय ही वर्तमान काल के मनोज निग्रेन्ध हैं। वे विविध 
विपयों के ज्ञाता हैं, यणस्वी वक्ता हैं, महाकुलीन हैं और सुयोग्य लेखक-प्रन्थकार हैं । 
जिन-शासन की उनके द्वारा जो आश्चर्यजनक प्रभावना एवं गोरव-वृद्धि हो रही है वह 
सर्व-विश्वुत हैं। उनकी व्याख्यान-सभा में सैकड़ों-हजारों नहीं, लाखों श्रोता उपस्थित 
होते और उनके प्रवचन को शान्तिपूर्वक सुनते हैं। उनका ऐसा प्रभावक भाषण होता 
है कि जैन-भजैन, भक्‍त-अभकत सभी मुख्थ एवं चित्रलिखित की भाँति उनके भाषण 
को सुनते तथा पुनःपुनः सुनने के लिए उत्सुक रहते हैं। उनका प्रवचन हित, 
मित और तथ्य की सीमाओं से कभी वाहर नहीं जाता। तथ्य को वे बड़ी निर्भीकता 
और जालीनता से प्रस्तुत करते हैं। इन्दौर, दिल्‍ली, मेरठ आदि की उनकी व्याख्यान- 
सभाओं को जिन्होंने देखा-सुता है वे जानते हैं कि उनका प्रवचन लाखों श्रोताओं 
पर जादू जैसा प्रभाव डालता है। ऐसे ही प्रवक्‍ता को वाग्मी! कहा गया है। आचार्य 
जिनसेन ने युग-प्रवर्तक आचायें समन्तभद्र को उनकी अन्य विशेषताओं के साथ 
वाग्मी' विशेषता का भी सश्रद्ध उल्लेख किया है। 'वाग्मी' का विरुद बहुत कम 
वकक्‍ताओं को प्राप्त होता है। सौभाग्य की बात हैँ कि वह विरुद आज मुनिश्री को 
उपलब्ध है । 

मुनिजी अध्यात्मशास्त्र के मर्मज्ञ तो हैं ही, भूगोल, इतिहास, संगीत, चित्रकला 
आदि लोक-शास्त्र के विविध विपयों के भी विशेषज्ञ हैं। जब मुनिजी क्षुल्लक थे 
ओर पाश्व कीति उनका सुभग नाम था, तब आपने सम्राट सिकन्‍्दर और कल्याण 
मुनि! नामक जो ऐतिहासिक पुस्तक लिखी थी और जिसका सब ओर से स्वागत 
हुआ था, उससे स्पप्ट है कि मुनिश्री भूगोल और इतिहास में रुचि ही नहीं रखते, 
वे उनके वेत्ता भी हैं। संगीत कला के आप पण्डित है, यह इसीसे विदित है कि 
उन्होंने इस विस्मृुत और उच्च कोटि की कला को श्रमण-मजन-प्रचारक संघ' जैसी 
विशिष्ट संस्था की स्थापना द्वारा सप्राण ही नहीं किया,-अपितु उसके द्वारा 
इस कला के ज्ञाता और उस पर कार्य करने वाले विद्वानों को पुरस्कृत एवं सम्मानित 
भी कराया है। 

भगवान्‌ महावीर की २५०० थीं निर्वाण-शत्ती अगले वर्ष मनायी जाने वाली है। 
इस अवसर पर. विभिन्न योजनाओं को- आपके चिन्तन ने जन्म दिया है भगवान्‌ 
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महावीर के जीवन से सवधत चित्रों का अन्वेषण और नि्वेण आपकी चित्र- 


कला-प्रतिभा का सुपरिणाम है। जेने#६वज:कां, निर्धारण-ज्ापकी ही अनोखी सूझ- 
वूझ् है, जिसे जैन-परम्परा के सभी वर्गों ने स्वीकार कर लिया है। चद्धप्रभ का 
सप्तमुखी चित्र, जो जैन दर्शन के प्रसिद्ध सिद्धान्त सप्तभंगी का चित्र है, संगम देव 
के साथ कीड़ारत भगवान्‌ महावीर का चित्र, राजकुमारावस्था में ध्यानरत महावीर 
का चित्र जैसे दुर्लभ चित्र खोज निकाले और समाज के सामने पहली वार प्रस्तुत 
किये। अपनी कृति तीर्थंकर वर्द्धआान' में जो महावीर-कालीन भारत का मान-चित्र 
दिया है, वह उनके भूगोल-विज्ञान का प्रदर्शक तो है ही, चित्र-विज्ञान का भी 
प्रकाशक है। 


पूज्य विद्यातन्दजी की सर्वतोमुखी प्रतिभा यहीं तक सीमित न रही, वह आगे 
भी वढ़ी और उसने उन्हें योग्यतम लेखक तथा ग्रन्थकार भी बना दिया। फलत: 
'निर्मेल आत्मा ही समयसार', आध्यात्मिक सूक्तियाँ, अहिसा-विश्वधर्म', तीर्थंकर 
वद्धमान', समय का मूल्य', 'पिच्छी-कमण्डलु', 'सम्राट्‌ सिकन्‍्दर और कल्याण मुनि! 
जैसी कृतियाँ उनकी प्रतिभा से प्रसूत होकर 'सर्वजनाय' और सर्वहित्ताय” ख्यात 


हो चुकी हैं। 


इस तरह मूनि विद्यानन्दगी को जो लोकमान्यता और लोकपृज्यता प्राप्त है 
उससे उन्हें आचार्य गृद्धपिच्छ के शब्दों और आचायें अकलंकदेव तथा विद्यानन्द की 
व्याख्याओं में 'मनोज्ञ निम्नेन्ध/ स्पष्टतया कहा जा सकता है। 


हम मुनिजी से तभी से परिचित हैं जब वे क्षुल्लक पाश्वंकीत थे और चिन्तन- 
लेखन में सदा निरत थे। दिल्‍ली के लाल मन्दिर में वे विराजमान थे, तभी उनसे 
साक्षात्‌ भेंट हुई थी। हमें अपनी सम्राट्‌ सिकन्दर और कल्याण मुनि' कृति भेंट करते 
हुए मेरी तत्काल प्रकाशित नयी पुस्तक 'न्यायदीपिका' की आपने बार-बार प्रशंसा 
की। क्षुल्लक, मुनि जैसे पूज्य एवं उच्च पद पर रहते हुए भी आपकी गुण-प्राहिता 
सदा अग्रसर रहती है। विद्वानों के प्रति आपके हृदय में अगाध मान है। उनकी 
स्थिति और स्तर को उन्नत करने के लिए उनके चित्त में जो चिन्ता और लगन है 
बह अन्यत्र दुर्लभ है। शिवपुरी में विद्वत्परिषद्‌ द्वारा की गयी जैन विद्या-निधि” की 
स्थोपना से पूर्व कई वर्षों से उनके हृदय में ऐसी योजना का विचार चल रहा था, 
जिसे आपने गत महावीर-जयन्ती पर अलवर में आमंत्रित कराकर व्यक्त किया और 
मथुरा में पुत: आने का आदेश दिया। यहाँ भी महाराज ने अनेक लोगों के समक्ष 
भेरी जिन तकंशास्त्र में अनुमान-विचार' कृति की उल्लेखपूर्वक सराहना की। डा. ए. 
एन. उपाध्ये, डा. हीरालाल जैन, डा. स्व. महेन्द्र कुमारजी, डा. स्व. नेमिचन्द्रजी शास्त्री 
आदि विद्वानों के साहित्य-सेवा-कार्यों का सोल्लास उल्लेख करते हैं। यह उनकी 
हादिक गुणग्राहिता ही है। 
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इस गुणंग्राहिता को उन्होंने क्रियात्मक रूप देता आरम्भ भी कर दिया है। इन्दौर, 
मेरठ और कोटा में विद्वानों को सम्मानित कर पुरस्कृत किया जाना उनको इसी 
गुणग्राहिता का प्रतिफल हैं। समाज में विद्वत्सम्मान का जो भाव जागत हआ 


उसका एकमात्र श्रेय मुनिजी को है। मथुरा में बिद्वत्यरिषद के तत्त्वावधान में 
महावीर-बिद्यानिधि का जन्म उन्हीं की हादिक प्रेरणा से हुआ है। 


श्री बाबूलाल पाटोदी इन्दौर के शब्दों में मनिश्वी अविराम दौड़ती सदासद्य: 
उस नदी की भांति हैं जो हर घाट-वाट पर निर्मल हैं और जो किचित भी क्ृपण 
नहीं है'““वे अनेकान्त की मंगलमृत्ति हैं और इसीलिए प्रत्येक दृष्टिकोण का सम्मान 
करते हैं और उसमें से प्रयोजनोपयोगी निर्दोष तथ्यों को अंगीकार कर लेते हैं।' 
और 'तीर्थकर' के यशस्वी सम्पादक डा. नेमीचन्द जैन की दृष्टि में दर्शनार्थी जिनके 
दर्शन के साथ एक हिमालय अपने भीतर पिघलते देखता है, जो उसके जनम-जनम 
के सौ-सौ निदाघ शान्‍्त कर देता है। वन्दना से उसके मन में कई पावन गंगोन्नियाँ 
खल जाती हैं। इस तरह मुनिश्री के दर्शन जीवन के सर्वोच्च शिखर के दर्शन हैं, 
परमानन्द के द्वार पर 'चत्तारि मंगल की वन्दनवार है। 


आज हम मूनिजी के ५१ वें जन्म-दिन पर अपने श्रद्धा सुमन उनके पद-पंकजों 
में इस मंगल कामना से अर्पित करते हैं कि व्यक्ति-व्यक्ति, समाज-समाज और राष्ट्र- 
राष्ट्र में घन की तरह व्याप्त हिसा, अभान्ति, असदाचार, भ्रष्टाचार, छल, अ-विश्वास 
आदि मानवीय बवीय कमजोरियाँ दर होकर अहिसा, शान्ति, सदाचार, पवित्रता और विश्वास 
जैसी मनुष्य की उच्च सदवृत्तियों का सर्वत्र मंगलमय सुप्रभात हो। मुनिश्ची दीघकाल 
तक हमें मंगल पथ का प्रदर्शन करते रहें। [0 


भीड़ में अकेले 


निर्विकारी मन, दियम्वर वन जिस दिशा में मिले तीर्थकर 
भीड़ में तुम हो अकेले। चरण के चिह्न, तुमने पंथ मोड़े ॥ 
संस्कृति का शोर, कोलाहल, देह नश्वर, तुम न नश्वर, संग 
तुम्हीं से आज मेले ॥ नश्वर खेल खेले । 
ऋपभ से महावीर तक की निर्विकारी गन, दिगस्वर तने 
संस्कृति के सूत्र जोड़े । भीड़ में तुम हो अकेले ॥ 

“-मिश्रीलाल जेन 
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संस्कार और वेराष्य 


सुरेन्द्र को वचपन से ही जिनेश्वर 
की सेवा में रुचि थी। आरम्भ से ही 
उनकी वृत्ति में अनासक्ति थी! 
इसका कारण था पूर्वेजन्मों के सुसंस्कारों 
से युक्त उन्नत आत्मा ! 


सुरेन्द्र के पिताजी ने बचपन से 
सुरेन्द्र को मिथ्याचारों और आडस्वरों 
से दूर रखा । 





अपने ताऊ से सुरेन्द्र ने सीखा प्रेम और अनुशासन-युक्‍त जीवन । 


श्री शान्तिसागर छात्रावास में रहकर सुरेन्द्र पर विश्वबन्धुत्व के संस्कार पड़े । 
जन्मजात गुणों को विकसित होने का अवसर यहीं मिला । 


कच्ची उम्र में ही घर छोड़ा । स्वावलम्बी वने । ठोकरें खायीं मीठे कड़वे अनुभव 
लिये; और उन सब अनुभवों से संसार के प्रति विरक्ति और सांसारिक सुखों के प्रति 
अनासक्ति हो गयी । 


“अन्यथा शरणं नास्ति” भाव से श्री शान्तिनाथ भगवान की गृहार की; रोग- 
मुक्त होने पर श्री जिनेश्वर में भक्ति बढ़ती गयी । 


पिछले पुृण्यकर्मों से ही स्वयं साक्षात्कार हुआ। लम्बी बीमारी में यह शरीर 
नश्वर है, जीवन क्षण-भंगुर है, कोई किसी का नहीं” यह दुलेभवोधि प्राप्त हो गयी । 


वेराग्य-वृत्ति तो उनमें जन्मजात थी। संस्कारों से यह वृत्ति दृढ़ होती गयी। 
साधु-संगति से दीक्षा लेने की इच्छा अदम्य हो उठी । ऐसे समय मुनिराज श्री महावीर- 
कीति शेंडवाल पहुँचे और सुरेन्द्र की मनोकामना पूरी हो गयी। 
दीक्षा-ग्रहण : आचार्य महावीरकीतिजी; स्थान: तमदड्ी, सन्‌ १९४६, 
नाम हुआ--पाइ्वंकीति 
मुति-दीक्षा-अ्रहण: आचार्य देशभूपणजी; स्थान : दिल्‍ली, तिथि-२५-७-१९६ ३२, 
नाम हुआ--विद्यानन्द (7 [] 
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संयुक्त पुरुष : श्रीगुरु विद्यानन्द 


विरा टू प्रकृति में से अवायास उठ कर चला था रहा है निसर्ग पुरुष । पृथा के निरा- 
बरण वक्षोज का नग्न सुमेर जैसे चलायमान है । उसी की कोंख में से जन्म लेकर यह उसका 
विजेता और स्वामी हो गया है । नदी, पर्वत, समुद्र, वन-कान्तार, नर-तारी, सकल चरा- 
घर ने इस संथुवत पुरुष में रूप-परिग्रह किया है । इसी से यह नितान्त नग्न, निर्श्रथ, निप्परि- 
ग्रही है । इसी को वेद के ऋषि ने 'वातरशवा कह कर प्रणति दी है । मयूर-पीछी और कमण्डलु- 
धारी दिगम्बर मुनि को देख कर बचपन से ही मुझें उस वातरशना का ध्यान आता रहा है । 
कहीं भी उसे विहार करते देख कर, मैं रोमांचित हो उठता हूं, आँखें सजल हो आती हैं । 
निपट वालपन से ही यह फ़ितरत मुझ में रही हैं । आज स्पप्ट यह प्रतीति हो रही है, कि यह 
कोई निरा कुलजात रखत-संस्कार नहीं है । यह मेरे जन्मजात कवि की चेतनागत सीन्दर्य- 
दृष्टि का विज्ञन-साक्षात्कार है । 


योगीश्वर शंकर, ऋपषभदेव, भरतेश्वर, महावीर की 'इमेज' तो इस तरह सामने 
आयी; पर उसका आन्तर वैभव और प्रकाश कहीं देखने को नहीं मिल रहा था। साम्प्रदायिक 
दिगम्बर जैन म्‌ नि के सामीष्य में आने पर मेरा वह विज्ञग अधिकतर भंग ही होता रहा है । 
किन्तु अवचेतना में उसकी पुकार और खोज चुपचाप निरन्तर चलती रही ।*“ 


सन्‌ ७१ में मौत से जूझ कर नये जीवन के तट पर आ खड़ा हुआ था । वातावरण में 
भगवान्‌ महावीर के आगामी महानिर्वाणोत्सव की गूंज सुनायी पड़ रही थी । नये जीवन की 
ऊप्मा से प्रफुल्लित मेरे हृदय में कुछ ऐसा भाव जागा, कि क्यों न भगवान्‌ महावीर पर एक 
महाकाव्य लिखूं । पर ऐसे सृजन में तो समाधिस्थ हो जाना पड़ता है । भोजन और उसकी 
व्यवस्था को भूल जाता होता है । भौतिकवादी पश्चिम में सूजन की ऐसी भाव-समाधि 
सम्भव हो तो हो, आध्यात्मवादी भारत में उसकी कल्पना करना भी अपराध है; किन्तु बह 
अपराध मैंने शुरू से ही किया है,और नतीजे में सदा वर्बादी के आलम का सुल्तान हो कर रहा 
हूं । महावीर के आवाहन से जब दिगन्त गूंज रहे थे, तो सो गुना ज्यादा वह गुनाह करने को 
में बेचैन हो उठा । बदले में सर्वेत्र पायी अवज्ञा, उपेक्षा, अपमान । निर्वाणोत्सव के झंडाधारी 
नेताओं को ऐसे किसी महाकाव्य में दिलचस्पी नहीं थी । वे किसी भी किराये के लेखक से 
, सस्ते दामों पर नारों के तख्ते (प्लेकार्डूस) और प्रचार-पोधियाँ लिखवाने में ही अपने 
कर्तव्य की पूर्णाहुति समझ रहे थे । या फिर क़दीमी ज्ञमाने से चले आ रहे ढर्र पर, शोध- 
अनुसंधान के विद्वानों से जैनधर्म की प्राचीनता और महिमा पर लेख लिखवाने और निर्वाण- 
शती-ग्रंथ निकालने के आयोजन में बहुत व्यस्त थे । 
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विस्मय से अवाक्‌ रह गया मैं; आज तक ऐसा कोई जैन साधु वर्तमान में 
देखा-सुना वहीं था, जो मुग्ध हो सकता हो, जो 'रसो वै सः' के मर्म से परिचित 
हो । कठोर तप-वैराग्य में लीन और जीवन-जगत्‌ की निःझारता को साँस-साँस 
में दुहराने वाला जैन श्रमण, साहित्य का ऐसा रसिक और विदग्ध भावक भी 
हो सकता है, ऐसा कभी सोचा ही नहीं था । 


-वीरेन्द्रक्मार जेन 


एक नेता बोले--हमारे फलाने भाई फलाने चन्द सेठ को अद्भुत वात सूझी है । 
१००) इनाम, लिख दो महावीर की जीवनी सारांश में--सिर्फ पच्चीस पृष्ठों में : खुली 
प्रतियोगिता है : जिसका लेख कमीटी पास कर देगी, उसे १००) का नकद पुरस्कार । 
वीरेन्द्र भाई, इस मौके का लाभ उठाने में चूके नहीं'”।” सुन कर मेरे हृदय में उमड़ रहे 
महावीर रो आये । और उन भगवान्‌ ने साक्षात्‌ किया कि उनके धर्म-शासन के आज जो 
स्तम्भ माने जाते है, उन्हें महावीर से अधिक अपने अहंकार, व्यापार और जयजयकार में 
दिलचस्पी है। वे परस्पर पुष्पहार-प्रदान, सत्कार-सम्मान में ही अधिक व्यस्त हैं। महावीर 
से उनका कोई लेना-देना नहीं । वह मात्र उनकी प्रतिष्ठा और प्रतिष्ठान का साइन बोर्ड 
और विज्ञापन है । चतुर-चूड़ामणि गांधी भी जाने-अनजाने अपनी अहिंसा की ओट, ऐसे ही 
साइन वो्ड बनने को मजवृर हुए थे । वक़ौल उन्हीं के, शोषण के अशुद्ध द्रव्य (साधन) से 
लायी गयी आजादी (साध्य ),हिन्दुस्तान के दरिद्रनारायण की मुक्ति सिद्ध न हुई, वह मुट्ठी 
भर सत्ता-सम्पत्ति-स्वामियों का स्वेच्छाचार होकर रह गयी ।“ 


महावीर मेरे सृजन में उतरने को, मेरी धमनियों में उवल रहे थे । अपने रक्त की 
बूँद-बूँद में धधक रहे इस वैश्वानर का क्या करूँ ? भीतर बेशक आस्था अटल थी कि वे 
विश्वंभर स्वयम्‌ ही सर्वसमर्थ हैं; सो वे यज्ञपुरुष अपने अवतरण के हवन-कुण्ड कवि को 
ठीक समय पर ह॒व्य प्रदान करेंगे ही । पर मनुष्य होकर अपना प्रयत्न-पुरुषार्थ किये विना 
चुप कैसे बैठ सकता था । अपनी कोशिशों के दौरान शासकीय उत्सव-समिति के एक समर्थ 
“निर्वाण-नेता' से मैंने पूछा : महानुभाव, क्या आपकी मह॒द्‌ योजना में भगवान पर कोई 
मौलिक सृजन करवाने की व्यवस्था है ?” दो टूक उत्तर मिला : नहीं साहब, ऐसी कोई 
व्यवस्था नहीं ! मैंने कहा : आप तो साहित्य-मर्मज्ञ है, साहित्य के क़द्रदाँ हैं, क्यों न ऐसी कोई 
व्यवस्था करवायें ? ” बोले कि : कई अदद कमेटियाँ निर्णायक हैं, उनमें कहाँ पता चल सकता 
है'आदि ' अधिक पूछताछ करने पर पता चला कि कमेटियों के सामने कई बड़े-बड़े काम 
हैं-मसलन महावीर का स्मारक-मंदिर, महावीर-उद्यान, उसमें तीर्थकर-मूर्तियों की स्थापना 
और. जिनेश्वरों के उपदेशों का शिलालेखन, राष्ट्रव्यापी मेले और जलसे, महावीर-झंडा, 
महावीर-डायरी, महावीर-प्रीटिंग निर्माण । अहिंसा, अनेकान्त और अपरियग्रह के उपदेशक 
आगम-वचनों के तख्ते गाँव-गाँव में और झाड़-झाड़ पर लटका देना है। आदि-आदि ।* 
ठीक ही तो है, इस धुआँधार में महावीर-काव्य का वेचारे का क्या मूल्य हो सकता है ? 
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और उसके मूर्ख कवि की वहाँ कहाँ पूछ है ? वर्योंवि उसका कोई प्रदर्शनात्मक मूल्य तो 
है नहीं। प्रजा के रवत में वह संचरित हो भी सकता है, पर कहीं दिखायी तो नहीं पड़ेगा । 
जिसका प्रतिफल प्रत्यक्ष होकर दाता का यश-विस्तार न करे, उस दान की क्‍या सार्थकता? 

एक मंजिल पर कवि की स॒जन-योजना पर विचार-कपा हुई भी; लेकिन रुप यह 
कि कुल इतने प॒प्ठों में निमटा-सिमठा देना है, कुल इतना पारिश्रमिक, प्रतिमास इतने 
पृष्ठ लिख देने होंगे, प्रतिमास इतना रुपया मिल सकेगा । कंट्रिव्ट पर कवि हस्ताक्षर 
करेगा ही ।'* मेरे भीतर उठ रहे महावीर वह्विमान हो उठे । कॉमर्स और कास्ट्रेकट के 
कारागार में प्रकट होने से उन दिगम्बर पुरुष ने इनकार किया | मैंने पुछा : 'तो भगवन्‌, 
आखिर रचना कैसे होगी ?” वीतराग प्रभ्‌ अपने स्वभाव के अनुसार मौन रहे और मुस्कुरा 
भाये। * ** भेरे हृदय में एक प्रचण्ड संकल्प और आत्मविश्वास प्रकट हुआ : “नहीं, नहीं 
चाहिये व्यावसायिक व्यवस्था का भरण-पीपण । आकाश-चूत्ति पर अपने को छोड़कर 
आकाश-पुरुष का चरितगरान करूँगा । चरितार्थ तव महाजन का मुखापेक्षी न रहेगा । 
स्वयं विश्वंभर मेरा चरितार्थ बनेंगे ।* * 

तब अपने प्रयत्नों की अब तक की मर्जता पर हँसी आये बिना न रही । मतन्ही-मत 
अपने को उपालम्भ दिया : अरे कवि, तू कँसा मूढ़ है! वणिक्‌-कुल में जन्म लेकर भी 
वर्णिकू-वृत्ति से तू इतना अनभिज्ञ ? महाजन के महावीर हृदय में विराजित नहीं, वे सुवर्ण 
कलश वाले मन्दिर के भीतर, रत्नों के सिंहासन पर, पापाण-मूत्ति में प्रतिप्ठित हैं । 
वेसृजन में जीवन्त होकर, मानव के रक्‍त में संचरित हो जाएँ और पृथ्वी पर चलते दिखायी 
पड़ जाएँ, तो सत्ता-सम्पत्ति-स्वामियों के प्रतिप्ठानों में भूकम्प आा जाए, ज्वालामुखी 
फूट पड़ें |** *, ** "समझता भी कैसे अपने स्वकुल की यह रीति ? वणिक्‌-बंश में जन्म 
लेकर भी, हूँ तो आत्मा से ब्राह्मण और आचार से क्षत्रिय । अपने ही यदुवंश को प्रभुता- 
प्रमत्त होते देखकर, लीला-पुरुषोत्तम कृष्ण ने स्वयं ही अपने वंश-विनाश का आयोजन 
किया था । उन्हीं मधुसूदन का आत्मज, प्रेमिक और सखा हूँ निदान मैं, अपनी 
अन्तश्वेतना में । 

अपने ही भीतर से मन्त्र प्राप्त हो गया ।' * 'महावीर सम्पत्तिभूत मन्दिरों की पापाण- 
मूर्ति में बन्दी न रह सके । वे मेरे रक्त की राह, मेरी कलम पर उतर आये हैं। और अब 
जर्दी ही वे वैश्वानर विप्लव-पुरुष हिन्दुस्तान की घरती पर फिर से चलने वाले हैं । 
जीवन्त और ज्वलन्त होकर वे भारतीय राष्ट्र की शिराओं में संचरित होने वाले हैं । 
वासुदेव-सखा वणिक्‌-वंशी कवि ने स्व-वंशनाश का पांचजन्य पका है | स्वयं विदेह-पुत् 
महावीर वैशाली के वैभव के विरुद्ध उठे हैं; अपनी ही नसों के जड़ीभृत रक्त पर उन्होंने 
प्रहार किया है; अपने ही आत्म-व्यामोह के दुर्ग में उन्होंने सुरंगें लगा दी हैं । इस जीवन्त 
और चलते-फिरते महावीर की क्या गति होगी, हिन्दुस्तान के चौराहों पर, सो तो वे 
प्रभू स्वयं ही जानें | कवि की कलम तो महज उन अनिर्वार ऋन्‍्ति-पुरुष के पग-धारण 
का वाहन वनी है । कर्तृ त्व मेरा नहीं, उन यशेश्वर का है । मैं तो उनके यज्ञ की आहुति 
ही हो सकता हूँ । सो तो धरती पर जन्म लेने के दिन से होता ही रहा हूँ । क। 
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जज 


* 'लेकिन यह तो आज की बात है । तब 
तो कवि अपने विश्वंभर की खोज में बेताब 
भटक ही रहा था। ' * 'योगायोग, कि दिल्ली 
से 'डि-लक्स' में बम्वई लौटते हुए, आधी 
रात तूफान के वेग से भागती ट्रेन की खिड़की 
में से एक सुनसान प्लेटफॉर्म पर ये अक्षर 
चमक उठे : श्री महावीरजी' ।* * * विजलियाँ 
लहरा गयीं नसों में । आँखों में आँसू भर 
आये। '''ओह, प्रभू ने मुझे छ दिया ! 
थाम लिया । 





स्पष्ट प्रतीति हो गयी, चाँदनपुर के श्री महावीर ने कवि को व॒लाया है। अनायास ही 
उनके अनुग्रह का संस्पशे प्राप्त हुआ है । भागवद्‌ धर्म की परम्परा में, इसीको तो अहैतुकी 
भगवद-कृपा कहा गया है। श्री भगवान्‌ का अनुगृह पाये बिना, उनका साक्षात्कार सम्भव 
नहीं : और उनका साक्षात्कार हुए विना, उनकी लीला का गान करने में कोई निरा 
मानुप कवि समर्थ नहीं हो सकता । 


' "और १९ अक्तूबर १९७२ की बड़ी भोर हमारी 'बस' चाँदनपुर के श्री महावीर 
मन्दिर के सिंहपौर पर आ खड़ी हुईं | साथः आयी थीं सौ. अनिलारानी और चि. डॉक्टर 
ज्योतीन्द्र जैन | बथाविधि व्यवस्थित होने पर, स्नानादि से निवृत्त होकर जिनालय के 
निज मन्दिर में प्रभु के श्रीचरणों में उपस्थित हुआ । एक दृष्टिपात में ही समूचा अस्तित्व, 
सानो किसी ऐसे अगाध मादेव की ऊष्मा में पयेवसित हो गया, कि मन में कसक रहे सारे 
प्रश्न और प्रतिक्रियाएँ कपूर की तरह उस वातावरण में विगलित हो गये । आँखों से 
अविरल वह रहे आँसुओं में, जिस परम आश्वासन और आलिगन की अनुभूति हुई, उसे 
कौन भाषा कहने में समर्थ हो सकती है ? उस क्षण के बाद उस तीर्थ-भूमि में विचरते हुए 
सर्वत्र एक अनिवेच उपस्थिति-वोध से चेतता सुख-विभोर होती रही, और देह, प्राण, 
इन्द्रियाँ तथा मन, एक अपूर्व एकाग्रता में शान्त और विश्रव्ध हो गये-से लगे । ऐसा प्रतीत 
हो रहा था, जैसे किसी दिव्य लोक में अतिक्रान्त हो गया हूँ । भोजन में ऐसा रस और 
स्वाद, जो मानो महज रसना इन्द्रिय के विषय से परे का हो ।* 


विश्वाम के वाद तीसरे पहर, मन्दिर-प्रांगण में बने एक विशाल पण्डाल में श्रीगुरु- 
प्रवचन का आयोजन था । ठीक समय पर पहुँचकर श्रोता-मण्डल में चुपचाप जा बैठा । 
पण्डाल के शीर्ष पर निर्मित एक ऊँचे व्यासपीठ के सिहासन में विराजमान थे श्रीगुरु । 
उस ओर दृष्टि पड़ते ही हठात्‌ मैं जैसे कला-शिल्प की किसी अज्ञात नैपथ्यशाला में संक्रान्त 
हो गया ।' * "दिव्य शिल्प के उस मुह्॒ते-क्षण को साक्षात्‌ किया, जब शताब्दियों पूर्व, 
शिल्पी के एक ही रत्नवाण के आघात से विन्ध्यगिरि पर्वत की चट्टान में गोमटेश्वर 
आकार लेते चले गये थे । 
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और अगले ही क्षण मानो विश्व-विख्यात कलाकार पिकासों की घनत्वदर्णी कला के 
सचित्रलोक में से गुजरा । जहाँ सामने के एक ही मर्त स्वरूप में से अमर्त सौन्दर्य की जाने 
कितनी ही आक्ृतियाँ और आयाम गरालते चले जाते हैं । प्रतिमासन में अवस्थित यह 
दिनम्बर योगी आखिर कोई मनुष्य ही तो है । फिर भी एक सुदृढ़ चतुप्कोण में जड़ित 
यह मानबाकृति कितनी निस्पन्द और निश्चल है । मन, वचन, काय की सारी हलन- 
चलन उसमें इस क्षण स्तंभित है । आँखों की दृष्टि अपलक, अनिरभेप, एकाग्र होकर भी 
सर्व पर व्याप्त है; लेकिन आण्चर्य कि मेरे हृदय में उठ रही लो के उत्तर में, वह दप्टि 
मानो एकोन्मुय् भाव से मुझे ही देख रही है।' * “मेरे अन्तर में जिनेश्बरों द्वारा कथ्रित 
सत्ता का स्वरुप प्ररफुरित हुआ : उत्सादव्यवध्रौव्य युवत्ते सत्य! | इस मानव-मृर्ति में 
पध्रूव वे. भीतर उत्पाद और व्यय के निरन्तर परिणमन की तरंगें प्रत्यक्ष अनभूवमान हुई 
चिर दिन से वातरणना' का जो बिजन मेरी चेतना में झलक रहा था, आज उसे प्रत्यक्ष 
आंखों-आगे देखा । मन्दिर की बेदी पर सवेरे श्री भगवान्‌ की जिस जीवन्त प्रेममृर्ति के 
दर्णन हुए थे, उसीके “ये शान्तिरागरुचिभि: परमाणुभिस्त्व * * *--सौन्दर्य-परमाणुओं 
को यहाँ एक जीवित मनप्य में आकार लेने की प्रक्रिया में देखा ।* * * 


' अच्छा, तो यही हैं मुनिश्नी विद्यानन्द स्वामी, जिनकी अधुनातन कहीं जाती 
वागीग्वरी की ख्याति, जैन-जगत्‌ से चिर निर्वासित मेरे कवि के कानों तक भी पहुँची थी । 
शोलापुर की बालयोगिनी पं. सुमतिवाईजी ने इन्हीं के नाम एक परिचय-पत्र देते हुए 
मुझसे कहा था : आज के पूरे जैन संसार में एक वही तो है, जो तुम्हारा मूल्य आँक 
सकता है, जो तुम्हारी हर जिज्ञासा और अभीप्सा का उत्तर दे सकता है ।' चुमति दीदी 
की वह बत्सल वाणी उस दिन मेरे हृदय को छ गयी थी, फिर भी मेरे अपने सन्देह, अपनी 
जगह पर थे। पर यहाँ आज एक दष्विपात मात्र में मेरे सन्देहों के वे सारे जाले 
सिमट गये । 


प्रवचन के; उपरान्त मनिश्री, श्रीमहावीर-मूर्ति के प्राकट्य-तीर्थ, सुरम्य पादुका- 
उद्यान में, एक शिलासन पर आ विराजमान हुए । उनके सन्मुख ही लॉन में उपस्थित 
कुछ श्रावक-मंडल के बीच मैं भी जा वैठा । अपराह्न की कोमल ललौंही धूप से प्र भाविल 
उस सीन्दर्य-मति को देखकर जाने बसे आत्मीयता-बोध से मैं तरल हो आया । मलयागिरि 
चन्दन-सी काया । कमल-सी कोमल, लता-सी लचीली, फिर भी चट्टान की तरह अभेद्य 
और अविचल । उस तप:पूत ताम्र देह में से पवित्रता की अगुर-कपूरी गन्ध बहती महसूस 
हुई । ऐसी सघन, कि अपने संस्पश से वह मेरे भीतर के चिद्घन को पुलकाकुल किये 
दे रही थी । 


मैंने मौका देखकर, आगे आ प्रणाम किया और सुमति दीडी का पत्र मुनिश्री के 
सम्मुख प्रस्तुत किया । पलक मारते में उस पर निगाह डालकर, पत्र उन्होंने चुपचाप 
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“महावीर सम्पत्तिभूत मन्दिरों की पाषाण-मूर्ति में बन्दी न रह सके। वे सेरे 
रक्त की राह, मेरी कलस पर उतर आये हैं। ओर अब जल्दी ही वे वेश्वानर 
विप्लव-पुरुष हिन्दुस्तान की धरती पर फिर से चलने वाले हैं। जीवन्त और 
ज्वलन्त होकर वे भारतीय राष्ट्र की शिराओं में संचरित होने वाले हैं।....स्वयं 
विदेह-पुत्र महावीर वैशाली के वेभव के विरुद्ध उठे हैं; अपनी ही नसों के जड़ी- 
झूत रवत पर उन्होंने प्रहार किया हे; अपने आत्म-व्यामोह के दूर्ग में उन्होंने 
सुरंगें लगा दी हैं। 


अपने सेवक को थमा दिया । वीतराग आनन्द के स्मित के साथ मेरी ओर टुक देखा । एक 
अजीब अनवृझ-सी पहचान थी उन आँखों में | फिर भी केवल इतना ही कहा : 

यह परिचय-पन्न अनावश्यक था आपके लिए ।* * “कल सवेरे नौ वजे, आवास पर 
एकान्त में वात होगी । केवल आप होंगे, अकेले ।* * * 

जिस यू क्‍्त पुरुष का अपने लेखन में नाना प्रकार से भावन-अनुभावन, आलेखन 
करता रहा हूँ, उसे देखा । जैन जग्रत्‌ में अपने जाने ऐसा कोई मुनि तो पहले देखा नहीं 
था । यहाँ एक परम्परागत संन्‍्यासी में से आधनिकता-बोध को प्रसारित (रेडियेट ) 
होते देखा । | 


* * “रात भर एक मुस्कान मुझे हॉण्ट करती रही । कवि का अनुरागी चित्त एक 
साधू के प्रेम में पड़ जाने के खतरनाक तट पर व्याकुल भटक रहा था ।* * “और वह भी 
एक कठोर विरागी जैन श्रमण पर अनु रक्त होने की जोखिम यों एकाएक कैसे उठायी 
जा सकती है ? एक अजीव असमंजस में पड़ा था मेरा मन । 


सवेरे तैयार होकर ठीक नियत समय पर एक रमणीय उद्यान से आवेष्ठित आवास 
के अहाते में, वन्‍्द द्वार खटखटाने पर ही, प्रवेश मिल सका । बताया गया कि आहार- 
बेला से पूर्वे के इस अन्तराल में म्‌ निश्री किसी से मिलते नहीं हैं । आज केवल मैं ही इस 
समय का एकमात्र प्रतीक्षित अतिथि हूँ । शिलाधारों पर स्थापित कई प्राचीत जैन शिल्पों 
से सज्जित इस परिसर उद्यान के कलात्मक सौन्दर्य-लोक को देखकर मैं मुग्ध और चकित 
था । जैन जगत्‌ में ऐसा दृश्य पहले कभी नहीं देखा था । 

सहसा ही पाया कि एक म्‌ स्कान मेरी राह में विछी, मेरे पैरों को खींच रही है । 
* * "आवास के वरासदे में कल सन्ध्या की वही मलय-मूर्ति सस्मित वदन मेरे स्वागत में 
शान्त भाव से स्थिर दीखी | चरण-स्पर्श का लोभ संवरण न कर सका । फिर भूमिष्ठ 
प्रणाम कर, विनम्र भाव से सामने वैठ गया । 

/“ * 'आ गये तुम ? कितने वरसों से तुम्हें खोज रहा हूँ । 'मुक्तिदृत' के रचनाकार 
वीरेन्द्र की मुझे तलाश रही है । पन्द्रह वर्ष तुम्हारे उस ग्रंथ को सिरहाने रखकर सोया । 
उसके वाक्य मेरे हृदय में गूंजते रहे । उसे पढ़कर मैंने हिन्दी सीखी | ठीक समय पर आये 
तुम । मुझे इस क्षण तुम्हारी जरूरत है * * ?' 
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इस धन्यता को, देह की सीमा में समाहित रखना कवि के लिए कटिन हो गया । 
दुःसाध्य साधन करने ही, आँयों के जल किनारों में थामे रुख सका | इतना भर थाया था 
कि, बील सम्भव ने हो रहा था । रुद्ध कण्ट-स्वर से इतना ही कह सका : 


'कतार्थ हुआ मैं * “और मेरा शब्द ' * *।! 


'मुनो घीरेन्द्र, भगवान्‌ महावीर के आगामी परिनिर्वाणोत्यव के उपलक्ष्य में तुम्हें 
मूमितदूत' जैसा ही एक सर्वमनरंजन उपन्यास, भगवान्‌ के जीवन पर लिखना होगा * * 

में विस्मित । अपनी ओर से कुछ भी तो नहीं कहना पढ़ा । तन-मन की सब मानो 
ये राई-रत्ती जानते हैं ।' ** योगी ने दीक मेरे मनोकाम्य पर उँगली रखकर, अपनी 
पारदृष्टि से उसे अभीष्ट रूप दे दिया | बल्‍लभ और किसे बहते हैं ? 


महाराजश्री, कवि को 'गी उसकी खोज थी, जो इस माया-राज्य में चिर उपेक्षित, 
अनपहचानी उसकी आत्मा की पहचान सके ।* * 'श्रीगुरु को पाकर मैं धन्य हुआ ।' * * * 


अस्पुप्ट, अनासवत्त वात्सल्य से थे मुने हेरते रहे । फिर बोले 

4 कलम हि प्रकट के ढ़ उपन्यास का 

महावीर तुम्हारी कलम से जीवन्त प्रकट होना चाहते हूँ । उपन्यास का आरम्भ 
शीघ्र कर देना होगा ! 


भगवन , जो साध मन में लेकर आया था; बह तो बिन कहे ही आपने पूरी कर दी । 
लेकित एक निवेदन है 

बोलो *  ! 

'उपन्यास नहीं, महाकाव्य लिखना चाहता हें, महावीर पर । 'मुक्तिदृत' की नियति 
को दुहराना नहीं चाहता । वह हिन्दी उपन्यासों के अम्बार में खो गया । साहित्य में वह 
घटित ही न हो सका ।' 

क्या कह रहे हो ? जो मेरे हृदय में वस गया, वह उपन्यास खो गया ? जो हजारों 
नर-नारी के मन-प्राण पर छा गया, वह साहित्य में घटित न हुआ ? तो फिर साहित्य में 
घटित होना और किसे कहते हैं ? साहित्य की और कोई परिभाषा तो मैं जानता नहीं? “१ 

विस्मथ से अवाक्‌ रह गया मैं । आज तक ऐसा कोई जैन साधु वर्तमान में देखा-सुना 
नहीं था, जो मुग्ध हो सकता हो, जो 'रसो वै सः' के मर्म से परिचित हो । कठोर तप-वैराग्य 
में लीन और जीवन-जगत्‌ की निःसारता को सांस-सांस में दृहराने वाला जैन श्रमण, 
साहित्य का ऐसा रसिक और विदग्ध भावक भी हो सकता है, ऐसा कभी सोचा नहीं था । 
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जिस युक्त पुरुष का अपने लेखन सें नाना प्रकार से भावन-अनुभादन, 
आलेखन करता रहा हूँ, उसे देखा। जन-जगत्‌ में अपने जाने ऐसा कोई मनि तो 
पहले देखा नहीं था। यहाँ एक परम्परागत सन्‍्यासी में से आधुनिकता-बोध को 
प्रसारित (रेडिएट) होते देखा। 


अपनी कुल-रक्तजात आहूँती परम्परा में ही, वीतराग और अनुराग की ऐसी सुमधुर 
संयुति उपलब्ध कर सकूँगा, ऐसी तो कल्पना भी नहीं की थी । श्रीमहाबीर कवि के 
सनभावन होकर सामने आ गये । भूततल पर जन्म-धारण सार्थक अनुभव हुआ । 


महाराज, अहोभाग्य, इस अकिचन कवि को आपने पहचाना । अपने ही धर्म-रक्‍्त 
में साहित्य का ऐसा मर्मज्ञ और कहाँ पा सकूँगा ।* * ' आपका आदेश शिरोधार्य है ।' * * पर 
अनुमति दें, इस वार पहले महाकाव्य ही रच्‌। यह मेरा चिर दित का स्वप्न है । उपन्यास 
का विस्तार समय चाहेगा, और वैसी सुविधा""।' 


मैं अटक गया । तपाक से मुनिश्री ने पूर्ति की : 


“ * - समय तुम्हारा होगा, स्वाधीन । और साधन-सुविधा की चिन्ता तुम्हारी नहीं, 
हमारी होगी ।' 

अन्तर्यामी के सामने था। मेरे कथन से अधिक मेरे हर मनोभाव को यह जानता है । 
सृजन की समाधि में खो जाने की छुट्टी यह मुझे दे सकता है । * * * अपनी शर्तों पर नहीं, 
कवि के अपने स्वभाव की शर्तों पर । जैन संसार में ही नहीं, पूरे भारत में मेरे साथ ती 
ऐसा पहली वार हुआ । 'वातरशना' का चिरकाम्य विज्ञन तो साकार देखा ही, पर वह 
'विश्वंभर भी स्वयं ही मुंझे खोजता मेरे सामने आ खड़ा हुआ, जिसकी खोज में इन दिनों 
मैं भटक रहा 'था ।' ' * याद हो आया आधी रात का वह लग्न-क्षण, जब तूफानी मेल 
की खिड़की पर हठात्‌ विजली-सा चमक उठा था : “श्री महावीरजी ।' चाँदनपुर के 
चावा को लेकर, जो हजारों नर-तारी के चमत्कारिक अनुभवों की कथाएँ वालपन से 
सुनता रहा हूँ, उसके सत्य की साक्षी पा गया । सुमति दीदी की भावमूर्ति आँखों में छलछला 
आयी । उनके प्रति मेरी कृतज्ञता का अन्त नहीं था । 


'महाराज, उपन्यास आज के अराजक साहित्य-परिदृश्य में, अवहेलित हो जाए तो 
कोई ताज्जुब नहीं; किन्तु महाकाव्य विशिष्ट और विरल होने से, आज के साहित्य में 
भी मूल्यांकित हुए बिना न रह सकेगा ।' 


साहित्यकार नहीं, लोक-हृदय होगा तुम्हारे साहित्य का मानदण्ड और निर्णायक । 
जान लो मुझसे, इस देश के लक्ष-लक्ष नर-नारी के हृदय में वस जाएगा तुम्हारा यह 
उपन्यास । इस मुहूर्त में मुझे भगवान्‌ के लोकरंजनकारी, सर्वहृदयहारी स्वरूप का 
रचनाकार चाहिये । और वह तुम मुक्तिदृत' में सिद्ध हो चुके | वर्तमाच में लोक-मानस 
पर उपन्यास ही छा सकता है, काव्य नहीं । पहले उपन्यास लिखकर दो, फिर महाकाव्य 
भी लिखवाऊँगा । वह मुझ पर छोड़ दो * ** * [/” 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक २७ 


छोड़नेबाला में कौन होता हूँ ? जब छड़ा लेने वाला ऐसा समर्थ सामने बैठा हो 

यह गांडीव-धन धर अर्जन के वश का नहीं रह गया था कि वासदेव कृष्ण के अंगलि- 
निर्देश पर यह शर-सन्घान ने करे। सारी व्यवस्था और विधान का जो स्वामी है, वह 
शझसे अधिक मेरे अभीप्ट और कल्याण को जानता है । उसके आगे वितर्क कैसा ? उसके 
प्रति तो समर्पित ही हुआ जा सकता है । 

सुनो बीरेन्द्र, जब तक बढह़ेँ नहीं, जा नहीं सकोगे ।““बताऊँगा फिर । मेरे 
एकान्तवास के समय में भी चाहे जब आ सकते हो । वहुत कुछ कहना-सुनता है, लेमा- 
देना है।।' 


'भगवन्‌, पत्नी और पुत्र भी साथ आये हैं। एकान्त में दर्शन-लाभ चाहते हैं । 


भरे, तो उन्हें ले क्यों नहीं आये ? वे क्या तुम से अलग हैं ? कहना, उनसे 
मिलना चाहता हूँ ।' 


मैंते महाराजश्री के घुटने पर सर डाल दिया | मयूर-पिच्छिका का वह सहलाव, 
किसी कोमलतम हथेली के दुलार से भी अधिक मृदू, मधुर और गहरा लगा। 
(2 


अगले दो-तीन दिलों में दूर से पास से मुनिश्री की चर्या और क्रिया-कलाप को 
देखा । संयक्‍त पुरुष (एण्टीग्रेटेड मेन ) की प्रदुत्ति सम्भवतः कैसी हो सकती 
दै, उसका एक जीता-जागता स्वरूप सामने आया । घड़ी के काँटे पर उनका सारा 
कार्यक्रम अनायास चलता रहता है। जो अपने को 'अल्ट्रा-मॉडने' समझते हैं, वे मुझे तो 
बाहीं से भी मॉडर्ना नहीं दीखते । अत्याधनिक और अप-ठ-डेट हैं स्वामी विद्यानन्द, 
जो वस्तु-स्वभाव की क्षणानुक्षणिक तरतमता में जीते हैँ । काल को अपनी स्वभावगत 
चिद्क्रिया में वाँधकर वे अपने चेतन्य-देवता के जीवन-व्यापार का संवाहक और दास 
बना लैते हैँ | इस प्रकार वे समय को समयसार में रुपान्तरित कर लेते हैं। यही तो 
आत्मजय और मरणजय की एकमात्र सम्भव प्रक्रिया है। और मुनिश्री विद्यानन्द 
वी जीवन-चर्या इस प्रक्रिया का एक ज्वलन्त उदाहरण है । 


प्रातःकाल मन्दिर में देव-दर्शन को जाते हुए , पूर्वाह्न वैला में आहार के लिए 
गोचरी करते हुए, प्रवचन के समय पंडाल में आते-जाते मैंने मुनिश्री की भव्य विहार मूर्ति 
देखी । पूलक-रोमांच के साथ बार-वार स्मरण हो आया, आज से ढाई हजार व पूर्व 
एक ऐसा ही नर-शार्दल आसेतु-हिमाचल भारतवर्ष में विचरता दिखायी पड़ा था। 
अपनी सत-सन्धानी सिह-गर्जना से उसने तत्कालीन आपविते की असत्य, अन्याय 
शोपण और अत्याचार की आसुरी शक्तियों के तख्ते उलद दिये थे। उसकी ऊँकार 
ध्वनि और पगरचापों से दिक्‍काल कम्पित होकर आत्मसमयंण कर देते थे । चिरकाल 
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जो अझपने को अल्ट्रा मार्डनें! समझते हैं, वे मुझे तो कहीं से भी 'साडर्न' नहीं 
दीखते । शझ्त्याधुनिक और अप-दू-डेट' हैं स्वामी विद्यानन्द, जो वस्तु-स्वभाव 
क्षणानुक्षणिक तरतमता में जीते हें । काल को श्पनी स्वभावगत चिदृक्षिया सें 
वाँशकर दे शपने चेतन्य-देवता के जीव॒न-व्यापार का संवाहक झौर दास बना लेते 
हैं। इस प्रकार वे समय को समयसार में रूपान्तरित कर लेते हैं । 


के त्रिताप-सन्तप्त सकल चराचर उसके श्रीचरणों में अभयदान और मुक्ति-लाभ करते 
थे । प्रशम-मूर्ति स्वामी विद्यानन्द को चलते देखकर, उसी दिगम्बर नरकेसरी की 
विहार-भंगिमा वार-बार मेरी आँखों में झलकी है । उनके विश्व-धर्म के प्रवचन को 
सुनकर लगा है कि उनकी वाणी में आये ऋषियों का वैश्वानर मू तिमान हुआ है । 


सिद्धसेन दिवाकर के बाद, मैंने पहली वार एक ऐसे जैन श्रमण को देखा, जो 
मात्र जैन दर्शन तक सीमित संकीर्ण पदावलि में नहीं बोलता, वल्कि जो किसी कदर, 
अधिक मुक्त और मौलिक भापा में विश्वतत्त्व का प्रवचन करता है । मुनीश्वर विद्या- 
ननन्‍्द एक सांस में वेद, उपनिषद्‌, गीता, धम्मपद, बाइविल, कुरान, जन्दवस्ता और समय- 
सार उच्चरित करते हैं । संसार के आज तक के तमाम धर्मों का मौलिक भाव ग्रहण करके 
उन्हें उन्होंने अपनी अनैकान्तिनी विश्व-दृष्टि में समन्वित और समापित किया है। 
समस्त द्राह्मणग-वाझुमय उनके कण्ठ से निर्शर की तरह बहता रहता है । वेद, उपनिषद्‌, 
गीता, वाल्मीकि, वेदव्यास, वैष्णवों की भगवद्‌-वाणी, शैवागम, शाक्तागम आदि उनकी 
मौलिक धर्मे-चेतना में, सर्वात्मभाव की रासायनिक प्रक्रिया से तदाकार हो गये हैं। 


इस सन्दर्भ में यह ध्यातव्य है कि भगवान्‌ महावीर ने वैदिक परम्परा का विरोध 
और खण्डन नहीं किया था । अपनी कीवल्य-ज्योति से उसके मर्म को प्रकाशित कर, उसके 
मिथ्या, स्वार्थी रूढ़ार्थों का भंजन कर, उसे भूमा के सत्यलोक में पुनग्रेतिष्ठित किया था । 
यह सच है कि आदिनाथ शंकर, ऋषभदेव, भरतेश्वर, राम, कृष्ण, महावीर, बुद्ध की 
संयुति का ही दूसरा नाम भारतवर्ष है। पर इसी अर्थ में यह भी सत्य है कि भगवान्‌ वेद 
व्यास के बिना आर्यो की आदिकालीन प्रज्ञा-धारा और भारतीय संस्कृति की कल्पना 
नहीं की जा सकती । दक्षिण कर्नाटक के ब्राह्मण-कुलावतंस विद्यानन्द ने इस देश की 
आत्मा के इस मर्म को ठीक-ठीक पहचाना है। उन्हें यह पता हैं कि वर्तमान जिनशासन 
के सारे ही मूर्धन्य युगन्धर आचार्य ब्राह्मणवंशी थे। भगवान्‌ महावीर के पट्ट-गणधर 
इन्द्रभूति गौतम तथा अन्य दस गंणधर भी तत्कालीन आर्यावर्त के ब्राह्मण-श्रेष्ठ ही थे । 
और उनकी वैदिक सरस्वती ही जिनवाणी के रूप में प्रवाहित हुई थी। मुनिश्री विद्या- 

नन्‍्द सच्चे अर्थ में महावीर की उसी गणधर परम्परा के एक प्रतिनिधि महात्राह्मण हैं । 


आज तक के तमाम भारतीय वाडझूमय में उपलब्ध रामकथा का रासायनिक 
संदोहन करके, मुनिश्री ने अपनी एक स्वतन्त्र रामायण-कथा तैयार की है । इन्दौर के 
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गीता-मन्दिर में जब उन्होंने अपनी इस रामायण-कथा का प्रवचन किया, तो उसे 
सुनकर हजारों हिन्दू श्रोता भाव-विभोर हो गये । ऐसी निर्विरोधिनी और संर्व॑समावेशी 
है मुनिश्री की वागीश्वरी । अनैकान्तिनी जिनवाणी का एकमात्र सच्चा स्वरूप यही 
तो हो सकता है। मुनिश्री की इस सर्वहृदयजयी मोहिनी से आक्रष्ट होकर इन्दौर के 
मुसलमानों ने भी उन्हें अपनी धर्मसभा में प्रवचत करने को आमन्त्रित किया था । 
रसूलिल्लाह हज़रत मोहम्मद के इस भारतीय संस्करण को सुनकर, इन्दौर की मुस्लिम 
प्रजा गदगद्‌ हो गयी। “उन दो-तीन दिनों के सत्संग में, ये सारे विवरण जान-सुनकर 
मुझे प्रतीति हुई कि वर्तमान जैन संघ ने पहली वार मुनिश्री के रूप में, महावीर के सर्वो- 
दयी और सर्वतोभद्र व्यक्तित्व का अनुमान प्राप्त किया है । 


एकान्त अवकाश के समय ही मुझे मुनिश्ची से मिलने का सविशेष सौभाग्य तब 
मिलता रहा । वातों के दौरान उनकी विविधमुखी प्रवृत्तियों का परिचय भी मिला । 
उनमें एक मौलिक आविष्कारक और चयन-संचयनकारिणी प्रतिभा के दर्शन हुए। जैन 
चाझुमय में उपलब्ध संगीत-विद्या को आकलित और एकत्रित करके उन्होंने जैन संगीत 
की एक यूगान्‌रूप प्रांजल धारा प्रवाहित की है। इससे पूर्व जैन संस्कृत-स्तुतियों और 
अजनों को अत्याधुनिक ऑकेस्ट्रा' (वुन्द-वाद्य) की संगत में संगीतमान करने का कार्य 
कभी हुआ हो, ऐसा मुझे याद नहीं आता। इतिहास, पुरातत्त्व, चित्रकला, शिल्पकला, 
स्थापत्य तथा ज्योतिप और अनेक प्रकार की योगविद्याओं में एवं मंत्र-तंत्र-शास्त्र में 
उनकी गहरी रुचि तथा व्यापक अनुसंधानपूर्ण अध्ययत्त देखकर मैं चकित रह गया । 

काव्य और साहित्य के वे एक अत्यन्त तन्‍्मय भावक और पारखी हैं। जैनाचार्यो 
के स्तुति-काव्यों के विशिष्ट चुने अंशों को जब बे उद्ध्त करते हैं या उनका सस्वर 
गान करते हैं, तो लगता है कि पहली वार जैन महाकवियों की महाभाव वाणी को हम 
सुन रहे हैं । ऐसा विलक्षण होता है उनका यह चुनाव, कि उन इलोक-पंक्तियों में हम 
वेद-उपनिपद्‌, वेद व्यास, कालिदास की सरस्वती का समन्वित आस्वाद पा जाते हैँ । 

हर बार मिलने पर अपने लिखे कई ग्रंथ भी एक-एक कर बे मुझे देते रहे । 
डेरे पर ले जाकर जब मैं उनमें से गृद़्रा , तो उनका मौलिक भाषा-सौष्ठव देखकर 
आतन्द-विभोर हो गया । स्पष्ट ही लगा कि अपनी आत्माभिव्यव्ति की आन्तरिक 
आवश्यकता में से ही अपने लिए उन्होंने एक नयी भाषा का आविष्कार किया हैं, 
नया मुहाविरा रचा है। जैन वाहुमय के रत्नाकर में से, अपनी सूक्ष्म, रस-भावग्राही 
अन्तर्दृ ष्टि द्वारा चुन-चुन कर, ऐसे भाव शवल और अर्थ-शवल शब्द-रत्न उन्होंने खनित 
किये हैं और अपनी भाषा में नियोजित किये हैं, कि उन्हें पढ़ते हुए चिरनव्य सारस्वत 
आनन्द की अनुभूति होती है। 


उनके व्यक्तित्व, वर्तत, व्यवहार, चर्या और भंगिमा, सब में एक प्रकृप्ट सौन्दर्य 
चोध के दर्शन होते हैं। परम वीतरागी होकर भी वे सहज ही भाविक और अनुरागी हैं । 
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दक्षिण कर्नाटक के ब्राह्मण-कुलावतंस विद्यानन्द ने इस देश की श्रात्मा के मर्म 
को ठीक-ठीक पहचाना है ।"“उन दो-तोन दिनों के सत्संग में सुझे प्रतीति हुई कि 
वर्तमान ने पहली बार मसुनिश्री के रूप में महावीर के सर्वोदियी श्रौर सबबंतोभद्र 
व्यक्तित्व का श्ननुमान प्राप्त किया है । 


नितान्त मोहमुक्त होकर भी वे परम सौन्दर्य-प्रेमी हैं। जैनों के धर्म-वादममय में प्रेम, 
सौन्दर्य, अनुराग, भाव-सम्वेदन जैसे शब्द किसी अभीष्ट पारमसा्थिक अर्थ में खोजे नहीं 
मिल सकते; पर मुनिश्री के व्यक्तित्व में सच्चिदानन्द भगवान्‌ आत्मा की जीवोन्मुखी' 
अभिव्यक्ति के व्यंजक ये सारेही उदात्त गुण, एक अद्भुत आध्यात्मिक सुरावट के 
साथ प्रकाशमान दिखायी पड़ते हैं। वे एकवारगी हो आत्म-ध्यानी मौनी मुनि हैं, 
मितवचनी हैं, प्रचण्ड वक्‍ता हैं, अध्यात्मदर्शी हैं, तत्त्वज्ञानी हैं, कवि-कलाकार हैं, सौन्दर्य 
के दृष्ठा और स्रष्टा महातपस्वी हैं। संयम, तप, तेज, ज्ञान, भाव, रस और सौन्दर्य का 
ऐसा समन्वित स्वरूप किसी जैन मुनि में इससे पूर्व भेरे देखने में नहीं आया। 
ह (2 
इसी बीच अपराक्त के मिलन में सौ. अनिलारानी और चि. डॉक्टर ज्योदीन्द्र 
जैन भी मेरे साथ रहते थे । अनिलारानी में मुनिश्री को कवि की सती गृह-लक्ष्मी दिखायी 
पड़ी : स्नेहपूर्वक उन्होंने उनका सम्मान किया। ज्योतीन को पाकर तो वे मुग्ध और 
भाव-विभोर हो गये । वियेता विश्व-विद्यालय में नृतत्त्व-बिद्या पर उसके पीएच. डी 
के अध्ययन, यरप में उसके तीन वर्षव्यापी प्रवास तथा उसके विविध खोज-अनुसन्धानों 
की साहस-कथा को सुनकर वे वात्सल्य से गद्गद्‌ हो आये। एक दिन प्रसंगात्‌ अनिला 
को और मुझे लक्ष्य करके बोले : 


'यह लड़का हमको वहुत पसंद आ गया । इसका उठना-बैठना, बात-व्यवहार 
सब बहुत विनीत और मधुर है । इसे हमको दे दो न” ? 


मेरी आँखें भर आयीं । मैंने कहा: 


आपका ही तो है। मैं उस दिन को अपने जीवन का परम मंगल-मुहते मानगा, 
जब ज्योत्रीव आपका कमंडल उठाकर, आपकी देशव्यापी लोक-यात्रा भें आपका पदान- 
सरण करता दिखायी पड़े । 


महाराजश्री एकटक ज्योतीन की ओर निहारते हुए हँसते रहे। उनकी वह 
हृदयहारिणी दृष्टि भूलती नहीं है । 


मुनिश्री की हिमालय-यात्रा का वृत्तान्त सुनकर सहस्लाब्दियों पूर्व भगवान्‌ ऋषभ- 
देव के हिमवान-आरोहण की नारसिंही मुद्रा मेरी आँखों में झलक उटठी। मैंने उसी 
प्रसंग में निवेदन किया : 
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'भगवन्‌, आप तो नूतन युग के श्रमण हैं। क्या पश्चिमी गोलार्ड और विश्व- 
भ्रमण के बिना आपकी धर्म-दिग्विजय-यात्रा सम्पन्न हो सकेगी ? यूरप और अमेरिका 
आपको पा कर धन्य हो जाएँगे ।! 


महाराजश्री मुस्कुरा आये । धीर, शान्त भाव से उन्होंने उत्तर दिया: 
नहीं वीरेन्र, हिमालय में जाना चाहता हूँ“! * 


क्या आप भी परापूर्वे के योगियों की तरह हिमालय की हिमानियों में जाकर 
समाधिस्थ हो जाना चाहेंगे ? अवसपिणी की पतनोन्‍्मुखी और पीड़ित मानवता के 
न्राण का भार फिर कौन उठायेगा ? आज का त्राहिमाम्‌ पुकारता विश्व, लोक-वल्लभ 
विद्यानन्द को अपने बीच धुरी के रूप में पाना चाहता है ।' 


'उसी आह्वान का अन्तिम उत्तर खोजने के लिए हिमालय में जाना होगा । वह 
उत्तर पा सका, तो लोक के पास लौठना ही होगा । तीर्थंकर तक लौटे विना न रह सके, 
तो मेरी क्या हस्ती ?*“ 


मुनिश्री के भावी आत्मोत्थान की अदृष्ट श्रेणियों का किचित्‌ आभास पा सका, 
मैं इस उत्तर में । एक गहरे आश्वासन का अनुभव हुआ ) 


इसी दीच एक दिन, श्री महावीरजी की इस तीर्थ-भूमि का जो कृपा-प्रासादिक 
अनुभव भुझे हुआ था, उसका जिक्र मैंने प्रसंगात्‌ महाराजश्री से किया। वे बोले : 


यह स्थान हमें बहुत प्रिय है । इस कारण कि यहाँ एक दिन, किसी दीन-दलित 
चमार के हाथों श्री भगवान्‌ ने प्रकट होना स्वीकार किया था | लक्ष-कोटि सम्पत्ति के 
स्वामी और इस मन्दिर के निर्माता भी प्रभु के रथ को हिला तक न सके, किन्तु चमार 
का हाथ लगते ही रथ के पहिये चल पड़े ““।' 


मैं स्तव्ध रह गया सुनकर । मेरा भगवद्परायण वैष्णव हृदय भर आया । स्पष्ट 
प्रतीति हुई कि मुनिश्नी ने श्री भगवान्‌ के वानामुखी, अनैकान्तिक स्वरूप का साक्षात्कार 
किया है। वे निरे शुष्क कठमुल्ला जैन तत्त्वज्ञानी नहीं हैं, किन्तु भगवदानुभव से भावित 
एक मुक्त योगी हैं। उनके अरिहन्त केवल निर्वाण के कपार्टों में बन्द हो रहने को उच्चत 
सिद्धात्मा ही नहीं हैं, वे दीन-दलित के परित्राता पतित-पावन जनादद॑न भी हैं। वे केवल 
परतब्रह्म नहीं, अपेक्षा विशेष से लोक के धाता-विधाता, नियन्ता, त्राता, अरिहन्ता-बह्मा. 
विष्णु और महेश भी हैं। &। 


मुझे यहाँ से जयपुर और दिल्‍ली जाना था । मैंने दो दिन वाद मुनिश्री से निवेदन 
किया : 5 


आपकी आज्ञा की प्रतीक्षा में हूँ । यहाँ से जयपुर होते हुए दिल्‍ली भी जाना 
है !' 
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हि 


गोपालदास वरैया और गणेशप्रसाद वर्णी की जनेता धर्म-कोख 
आज बाँझ् होने की हद पर खड़ी है। क्या समाज के सर्वे इवरों को इसकी 
चिन्ता कभी व्यापी है ? कतई नहीं । कान पर जूँ तक नहीं रेंगती; क्योंकि 
यह व्यवस्था गेर सामाजिक और गैर जिम्मेवाराना है। यह समाज है ही 
नहीं, केवल व्यक्त स्वार्थों के पारस्परिक गठबन्धन कीं द्रभिसन्धि है| * * * 


अवश्य जाओगे । पर क्या खाली हाथ जाओगे ? हमारे गत वर्षावास में इन्दौर 
में श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ-प्रकाशन समिति की स्थापना हुई थी । उसके तत्त्वावधान में ही 
तुम्हें महावीर-उपन्यास लिखना है । उसके मंत्री वादूलाल पाटोदी कल सबेरे यहाँ पहुँच 
रहे हैं ।*“उनके आने पर यह व्यव्रस्था उन्हें सहेज दूंगा। उनसे मिलकर चले जाना ।' 


228९ अद्भुत दैवयोग सामने उपस्थित हुआ । मैं चकित रह गया । बावूभाई 
तो मेरे इन्दौर-काल के स्तेही और मित्र रहे हैं। युग वीत गये, उनसे भेंट न हुई। पिछले 
बीस-पच्चीस वर्षों में वे अपनी तेजोदृप्त वाणी से मध्यप्रदेश की राजनीति के तख्ते 
हिलाते रहे, और मैं अपने सृजन की चोटियों पर आरोहण करने के संघर्ष के दौरान, 
अनेक अवरोधों की अन्धी घाटियों में अकेला टकराता रहा । वाबूभाई आखिर राज- 
तीति की वारांगना को तिलांजलि देकर, उसके अनेक प्रेमियों के व्यंग्य-बाणों की 
अवहेलना करते हुए, भगवान्‌ महावीर के धर्म-शासन की सेवा में समर्पित हो गये । 
और मैं ह्विजन्म पाकर उन्हीं भगवान्‌ के चरितगान का संकल्प लेकर श्री महावीरजी 
आया था । | 


““अगले दिन सवेरे ही, चाँदनपुर के त्रिलोक-पिता के श्रीवत्सल चरणों में, जब 
वरसों बाद हम दोनों भाई आलिंगनवद्ध हुए, वात्सल्य-प्रीति का वह लग्न-क्षण मेरी चेतना 
की शाश्वती में अमर हो गया है। ऐसे मिले मानो जनम-जनम के विछुड़े मिले हों । 
इसी को तो कहते हैं दिव्य संयोग, और श्रीगुरु-कृपा। हमने मिलकर जाने कितने पुराने 
संस्मरण दोहराये । वावूभाई उन्मेषित होकर बोले : बीरेन भाई, केवल तुम्हीं वह लिख 
सकते हो, जो महाराजश्री चाहते हैं।और सुनो मेरी वात, मृवितदृत' से वहुत-बहुत आगे 
जाएगा, तुम्हारा यह उपन्यास । मैं जानता हूँ, तुम्हारी यह कृति तमाम दुनिया में 
जाएगी, विश्व-विख्यात होगी ।**““मैं सर से पैर तक रोमांचित हो आया, अपने एक 
स्नेही भाई की यह वात्सल्य-गर्वी वाणी सुनकर । लगा कि जैसे स्वयम्‌ मेरी नियति 
बोल रही है । 


““आज जव उपन्यास समाप्ति की ओर है, वावृभाई के वे ज्वलन्त शब्द स्मरण 
करके कृतज्ञता से मूक हो जाता हूँ । विश्व-ख्याति की वात मैं नहीं जानता, वह मेरा 
लक्ष्य भी नहीं । पर भगवान्‌ महावीर ने मेरी क़लम से उतरकर धरती पर चलना स्वीकार 
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किया है, ऐसा तो मुझे अचूक प्रतीयमान हो रहा है। मेरा इसमें कोई कते त्य नहीं 
यह केवल उन प्रभ की जिनेश्वरी-कृपा का खेल है |: - 


मुनिश्री के आदेशानुसार, तीसरे पहर हम दोनों उनके निकट उपस्थित 
व्यवस्था की बात पर मैं. विचित्र असमंजस में पड़ गया | दूध का जला छाछ को भी 
पौककर पीता हैं | इसी सन्दर्भ में-जैन समाज से सम्बद्ध अपने- कई विगत अनुभव मुझे 
स्मरण हो आये। मेरे भीतर अवज्ञा और अपमान के कई पुराने जख्म टीस उठे | मैं 
सझिझकता-सा ,वोला न्‍ 
महाराज श्री कुछ कहना चाहता हूँ । 


“दिल खोलकर कहो, दिल में कुछ दवा रहे, यह ठीक नहीं ।” 


आश्वस्त हुआ और भावाविष्ट होकर बोला : 

भंगवनू, इस आना-पाई-सिक्के हिसाव-किताव की वणिक्‌ व्यवस्था से, मेरी 
कभी वेनी नहीं, और बनेगी भी नहीं । मैं ठहरा आत्मजात ब्राह्मण, किसी ऋणानुबन्ध 
से योगात्‌ - वणिक्‌-वंश में जन्म पा ग्यया। पर वण्णिक नहीं हो सका, ब्राह्मण ही रह गया। 
और <इसें मैं अपने मानव-जन्म की धन्यता मानता हूँ । 

मुनिश्री शान्त, समाहित भाव से बोले : 

सो तो प्रत्यक्ष देख रहा हूँ । इसमें सन्देह की कहाँ गुंजाइश है। इसी से तो 
मुझे तुम्हारी ज़रूरत है। ब्राह्मण-श्रेष्ठ इन्द्रभूति गौतम की प्रतीक्षा में तीर्थंकर महावीर 
की दिव्यध्वनि तक रुकी रही"? 

मुझे सुदृढ़ सम्बल प्राप्त हो गया। मैंने निर्भीक भाव से निवेदन किया : 

/““हिसाव-किताव से चलना मेरे वश का नहीं । यहाँ तो दान भी ढठीक-ठीक 
गिनकर दिया जाता है, वही-खाते में पाई-पाई लिखा जाता है, और उस पर दाता के 
नाम का शिलालेख जड़कर, उससें ठीक-ठीक रक़म आऑँकी जाती है । और बदले में 
अग्रले जन्म में मिलने वाले पुण्य का इन्श्योरेंस और बेक-वेलेंस भी चन्रवृद्धि-व्याज 
सहित गिन लिया जाता है / 

जानता हूँ, कहे जाओ, अपनी वात | तुम्हारे दर्द को सुनना चाहता हूँ ।' 

'इस समाज ने जिन-शासन की परम्परा के एकमात्र ज्ञान-संवाहक पंडितों को 
अपने हार के भिखारी, भामटे (ब्राह्मण के लिए महाजनों का तिरस्कार सूचक शब्द) 
बनाकर छोड़ दिया हैं । उदर-पोपण की उनकी विवशता का दुरुपयोग करके हमने उन्हें 
श्लीमन्तों के चाटुकार और भाट बना दिया वुन्देलखण्ड की पंडित-रत्न-पअ्सविनी धरती 
इसकी साक्षी है। वुन्देलखण्ड की पंडित-जेनेतु माओं के आँसू और जख्म इसके साक्षी 
हैं ।*” नतीजा आखिर यह हुआ कि आज के जागृत वुन्देलखण्ड का जैन युवा धर्म-शास्त्र 

(शेष पृष्ठ ९२ पर) 
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शेडवाल ग्राम (कर्नाटक) स्थित वह मकान जहाँ बालक सुरेन्द्र का 22 अप्रैल 925 को 
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तीर्थ 


टी 
है कल ललराट 
५ ३5%, न दि 


स्व. आचायंश्री महावीर कीतिजी महाराज जिन्होंने 
946 ई. में ब्र. सुरेन्द्र को तमवड्डी में क्षुल्लक 


पाण्वंकीति के रूप में दीक्षा दी। 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 








आचाये श्री देशभूषणजी महाराज जिन्होंने 


25 जुलाई 963 को दिल्ली में क्षुल्लक श्री 
पाश्वंकीतिजी को मुनिश्री विद्यानन्दजी के रूप में 
दीक्षित किया। 


ष् 






तीर्थकर शान्तिनाथ की शेडवाल-स्थित वह मनोज प्रतिमा जिसके सम्मुख सन्‌ 945 के 
पर्व की अनन्त चतुदेशी को युवा सुरेन्द्र उपाध्ये ने आजीवन ब्रह्मचय का संकल्प किया। 
संकलय था: प्रभो, आप ही मुझे इस विपम ज्वर से बचायेंगे। यदि मैं वच गया तो आजीवन 
ब्रह्मचर्य ब्रत धारण करूंगा, महात्मा गांधी-जैसा मेरा वेश होगा, धर्म-सेवा और राप्ट्र-्सेवा मेरा 
अविचल ब्रत होगा।' भगवान्‌ शान्तिनाथ की ऊँपा-छाया में सुरेन्द्र स्वस्थ हुए और. तब से उन्होंने 


आत्मकल्याण और मानव-हित में स्वयं को समपित कर दिया। 


पर्युपण: 
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विद्या का आनन्द आनन्द की चिद्या 


मुनिश्नी विद्यानन्दजी : जन्म-णेडवाल (कन्नाटक); चैशाख क्प्णा [4, वि. सं. 982 


श्रो कानजी स्वामी : जन्म-उमराला ग्राम (काठियावाड़); वैशाख शुक्ला 2, वि. सं. 946 


समयसार और सम्यरदर्शन ज्ञान एकानुप्रविष्ट समानार्थी शब्द-युगल हैं। जो समयसार है, वही 
सम्यरदशेनज्ञान है। यह समयसार केवलज्ञानादि अनन्त गुणों का पुंज है। 


-मुनिश्ची विद्यानन्द : निर्मेल आत्मा ही समयसार 
पु. 32, जनवरी 972 


न चिदानन्द-ध्रुवस्वभावी ओवा समयसारमां समाइ जवा मागीजे छीओ. वाह्म के अंतर संयोग 
स्वप्ने पण जोइतो नथी. बहारना भाव अनंतकाल कर्या"““हवे अमारुं परिणमन अंदर ढले छे. अप्रतिहतभावे 
अंतरस्वरूपमां ढलूया ते ढलया'““हवे अमारी शुद्ध परिणतिने रोकवा जयतमां कोई समर्थ तथी- 

; -शभ्री कानजीस्वामी होरक जयन्ती अभिनन्‍दन-प्रस्थ; 
पृ. 268, मई 964 
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मुनिश्री विद्यानन्दगी के चरण-युगल: दीक्षा के मासोपरान्त 963 


जिधर दिगम्बर पग धरते हैं 
उधर बुझे दीपक जल जाते 
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यात्रा : विद्या के, आनन्द की 


.. आज वह जो बोलते हैं, सीधा हृदय में उतरता है, और उनकी शैली 
का निजी माधुर्य मोहित करता है । उतकी साधना और उनके ज्ञान की 
गहराई ने अभिव्यक्ति का माध्यम पा लिया है, अर्थात्‌ उन्हें जन-जन ने 
पा लिया हैं । 


0 श्रीमती रमारानी 


मुनिश्री विद्यानन्दगी से मेरा पहला साक्षात्कार उस समय हुआ जब आचार्य 
श्री देशभूषणजी के साज्निध्य में वे धामिक साधना की उस मंजिल पर पहुँच गये थे 
जहाँ से उस पथ पर आगे ही बढ़ा जाता है; पीछे लौटना या स्थिर खड़े रहना संभव 
नहीं होता । मेरे पति (साहूजी) उन्हें बहुत पहले से जानते थे । एक विशेष प्रकार की 
सहज आत्मीयता दोनों के वीच स्थापित है, यह मैं दोनों के वार्तालापों से जान चुकी थी । 
साहूजी को मैंने उस समय के ब्रती-ब्रह्मचारी विद्यानन्दजी से यह कहते सुता कि “आप 
मुनिव्रत धारण न करें । सामाजिक चेतना को जगाने और सामाजिक उन्नति के कार्यों 
को दिशा देने का महत्त्वपूर्ण काम मुनिपद की कठोर मर्यादा के कारण सीमित हो जाएगा ।” 
यह वात उनके द्वारा शायद, पहले भी कही गयी होगी; क्योंकि दूसरी ओर से जो उत्तर 
आया उसमें आकुलता की गहराई थी : “साहूजी, आप मुझ से जब-जब यह कहते हैं, मैं 
एक असमंजस में पड़ जाता हूँ, क्योंकि आप की भावना को मैं समझता हूँ, और उसका 
आदर भी करना चाहता हूँ, लेकिन अन्दर की प्रेरणा अब इतनी वलवती है कि वह तो 
होना ही है । आप ऐसी सलाह देकर क्यों कम बाँधते हैं ?” साहूजी फिर कुछ न बोले । 
मुझे उस संयमी व्यक्ति की यह सब बात अच्छी लगी । यद्यपि मेरे मन ने भी साहजी 
की बात का समर्थन किया था । 


जहाँ तक सामाजिक चेतना को जागृत करने की वात का सम्बन्ध था-मुझे लगा 
कि जैन समाज के साधु-ब्रती सामाजिक चेतना” को जागृत करने का जो अर्थ समझते हैं 
उसकी सीमा सामान्य रूप से बहुत तंग होती है । साहूजी की अपेक्षाएँ उससे आगे जाती 
हैं | मुझे यह भी लगा कि श्री विद्यानन्दजी की दीक्षा की भावना तो वास्तव में तीत्र है 
किन्तु सामाजिक चेतना को जागृत करने के लिए जिस प्रकार की वाकशक्ति, शैली में 
प्रभाव और भाषा में प्रवाह होना चाहिये वह कमतर है; लगता है जैसे सोचते किसी 
और भाषा में हैं, कहते हैं किसी दूसरी भाषा में जिसका मुहावरा उनकी पकड़ में 
नहीं है । इसलिए तपस्या और संयम का मार्ग पकड़कर पूरी लगन के साथ आत्म- 
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कल्याण तो कर सकते हैं; किन्तु सामाजिक चेतना का प्रयत्व कितना सार्थक हो पायेगा ? 
आज जब मुनिश्री विद्यातन्दजी महाराज के दर्शन करती हूँ और उनका प्रवचन सुनती 
हैं तब अपनी प्रारम्भिक नादान धारणा पर स्वयं ही लज्जित हो जाती हूँ । 


मुनि-दीक्षा धारण करने के बाद से श्री विद्यानन्दजी महाराज ने ज्ञानार्जन की 
यात्रा पर बहुत सधे पग बढ़ाये । जितना पढ़ा, उससे अधिक उस पर मनन किया। उस 
ज्ञान का भंडार जितना अधिक बढ़ता गया, उसे जनता त्तक ढठीक-्ठीक प्रभावकारी 
ढंग से पहुँचाने की साध भी उसी मात्रा में बढ़ती गयी । इसके लिए उन्होंने स्वयं को 
अपना ही शिप्य वसाया और एक छात्र की भाँति एक-एक कदम मंजिल तय की। 
भाषा, भाषण और शैली के कितने ही प्रयोग किये और एक दिन वह आ गया कि मुनिश्री 
की वाणी साकार सरस्वती बन गयी । आज वह जो बोलते हैं, सीधा हृदय में उतरता 
है, और उनकी शैली का निजी माधुयं मोहित करता है। उनकी साधना और उनके 
ज्ञान की गहराई ने अपनी अभिव्यक्ति का माध्यम पा लिया है-अर्थात्‌ उन्हें जन-जन 


ने पा लिया है । 


मुनिश्री अध्यात्म और साधना के ऊँचे शिखर पर रहते हैं, किन्तु दूसरों की 
मातवीय भावभूमि से वे सर्वथा कट नहीं गये हैं। वैष्णव कुल से जैन कुल में ब्याही 
आकर मुझे त्यागियों और मुतियों के जिस रूप के दर्शन हुए थे और जैसा मैं सुना करती 
थी, उसमें अनेक महत्त्वपूर्ण बातों के साथ-साथ प्राय: ऐसी बातों पर भी जोर दिया जाता 
था जो अन्तरंग शुद्धि की अपेक्षा, वाह्मशुद्धि और शूद्रजल त्याग जैसे संकल्पों को 
मुखरता से प्रतिपादित करते थे । यद्यपि श्रद्धेय श्री गणेशप्रसादजी वर्णी जैसे सन्त भी थे 
जो हृदय के सम्पूर्ण आशीर्वाद के साथ सही तत्त्व-दृष्टि देते थे और बाह्य कर्मकाण्ड की 
पद्धति को गौण मानते थे। मुनि श्री विद्यानन्दजी ने जब भी मुझसे वात की उसे सदा 
सहज वंनाया--वाह्य कर्मकाण्ड के विषय में कभी चर्चा भी नहीं की । अधिकतर 
यह वताते की उन्होंने: विभिन्न धर्मों के किन-किन ग्रन्थों से जैनधर्म-सम्बन्धी सिद्धान्तों 
का संकलन किया है। ज्ञानपीठ की तयी भ्रवृत्तियों के विषय में पूछते, कुशल-क्षेम जानते । 
मुझे उनके दर्शन करने पर सदा ही लगा कि अत्यन्त ज्ञानी किन्तु मानवीय गुरुजन का 
आशीर्वाद मिला है; मेरी भावनाओं का उदात्तीकरण हुआ है । 


मुनिश्री साधक तो हैं ही पर हृदय से कलाकार है, जिनकी परिष्कृत रुचि 
काव्य, संगीत, ललित कला और सौन्‍्दर्य-बोध के तत्त्व रचे-पचे हैं । शुद्धता और स्वच्छता, 
समय की पाबन्दी, कार्यक्रमों की संयोजना और परिचालना में तत्पर शालीनता-अर्थात्‌ 
एक उदार व्यक्तित्व, जो मन को बाँधता है, भावनाओं को उदात्त बनाता हैं, शान्ति 
समता और सौहार्द के सन्देश स्रे जनमानस को प्रेरित करता है, आकुल जीवन को 


स्थिरता देता है । 7) 0 
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आज तुम्हारे द्वारा जो पावन गंगा वहती है, 


॥ 


दि वह चारित्रिक गाथा की निर्माण-कथा कहती है । 
रथ कथनी-करली में न विरोधाभास कहीं मिलता है, 
ट वाणी सुनकर भव्य मनुज का हृदय-कमल खिलता है । 


्े, 


जिसके द्वारा आत्मधर्म की होती है पहिचान ! 


धर्म संत, यूगपुरुष, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान्‌ ! 
9 
वातावरण बदल देते हैं, जहाँ पाँव धरते हैं 
५ मुख-रूपी रत्नाकर से, नय के निर्शर झरते हैं। 
& > में 54५ 
चरम लक्ष्य पाने की मन में, जिज्ञासा भरते हैं, 
[] आत्म तथा परमात्म रूप का प्रतिपादन करते हैं । 


इसी क्षपक श्रेणी से चढ़कर भक्त बने भगवान्‌ ! 
धर्म सन्त, युगपुरुष पूज्य मुनि विद्यानन्द महान ! 


फैली हुई भ्रान्तियों को, तुमने सर्वेत्र हटाया, 
मुत्ति-उपदेशों के सुतने का वातावरण बनाया। 
जेनागम के माध्यम से ही, विश्व-धर्मे समझाया, 
कट्टर अडिग महाधीशों से तुमने आदर पाया। 
दिया तुम्हारी क्षमताओं ने तुम्हें विशद सम्मान । 
धर्म सन्त, युगपुरुष, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान्‌ । 
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शुद्ध नग्नता के स्वरूप को, जहाँ न अव तक जाना, 

वहाँ तुम्हारे माध्यम से इसका महत्त्व पहिचाना । 

पग-पग पर बढ़ता जाता था, जो विरोध मनमाना, 

किन्तु आज इस नग्न सत्य को, हर विरोध ने माना। 
हृदयंगम हो जाने वाले, प्रस्तुत किये प्रमाण । 
धर्म सन्त, युगपुरुष, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान । 


जहाँ जैन का नाम श्रवण कर मठाधीश घबराये, 
अपनी प्रतिभा द्वारा तुमने उनसे आदर पाये। 
मानस को जागृत कर, ऐसे केन्द्र-विन्दु पर लाये 
जिसमें एक घाट जल पीते, अपने और पराये। 


तुममें गरभित ग्रन्थ, वाइविल, गीता, वेद, पुराण । 
धर्म संत, युगपुरुष, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान ) 


सव के मन को मोह रहा, आत्मिक उपदेश तुम्हारा 
जहाँ-जहाँ पग घरे वहाँ,बह चली धमम की धारा । 
मानवता को भूल रहा था, वैज्ञानिक जग सारा 
मानव की डिगती आस्था को, तुमने दिया सहारा। 


सीधा मार्ग पा गया फिर भूला-भटका श्रद्धान ! 
धर्म सन्त, युगपुरुप, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान्‌ ! 


जनता कहाँ समझ पाती है, उलझन की परिभाषा 
इसीलिए जन-साधारण की क्षव्ध रही जिज्ञासा । 
इसके फलस्वरूप धर्मों से बढ़ने लगी निराशा, 
मिटी तुम्हारे प्रवचन से जनता की तृपित पिपासा। 


पाया है मुमुक्षुओं ने दुर्लभ आत्मिक वरदान। 


35 


धर्म गुरु, युगपुरुष, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान्‌ । 


धर्म-विमुख पीढ़ी के मन में, उमड़ रही शंकाएँ 
उसको आकपित करती, मंगल ग्रह की उल्काएं। 
किवदंतियाँ लगती उसको पौराणिक चर्चाएँ, 
इसको रुचती हैं केवल वैज्ञानिक- परिभाषाएँ | 
मिला तुम्हारे समाधान में व्यवहारिक व्यवधान । 
धर्म सन्त, युगपुरुष, पूज्य मुनि विद्यानन्द महान्‌ । 


शाप 
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हि 
/ र)5॥०क ० 
भेरी डायरी के कुछ पस्लेंटर थी (सह: 
उनकी मधुर ज्ञानालोक-विकीर्ण स्मिति मध्यमा और तजंनी अंगूलियों 
के सहारे जो परिमाषाएँ और व्याख्याएँ प्रस्तुत करती है, वे उद्यत्त जीवन- 
सूत्रों की कारिकाएँ गथा वृत्तियाँ वग जारी हैं । 


[] डा. अम्बाप्रसाद 'सुसन' 


परम पूज्य एवं श्रद्धेय मुनिश्री विद्यानन्दयी महाराज आज अलीगढ़ में नहीं है। 
२६ जून १९७३ ई. को ही अलीगढ़ से मेरठ-निवास के लक्ष्य को लेकर प्रस्थान 
कर गये हैं; फिर भी मैं अपनी डायरी में २१ जून से २५ जून, ७३ तक के पन्नों 
को बार-बार देखता हूँ और पढ़ता हूँ | यद्यपि वे पन्ने देखने में डायरी के शेप पन्‍नों 
के ही समान हैं, तथापि मुझे उनमें एक निराली ज्योति दृष्टिगोचर होती हैं। उन 
पन्‍नों के अक्षरों के अंतराल में से जिस दिगम्बर तपोमूरति की झाँकी मुझे मिलती हैं, 
वह मूर्ति नामालूम क्‍यों अपनी ओर बार-बार मुझे खींचती है? मूर्ति की ओर मैं 
खिचता हूँ और पल्नों के अक्षरों की ओर मेरी आँखें । मेरी आँखें अक्षरों की 
पृष्ठभमि में एक दिव्य काणष्ठ-मंच पर आसीन एक ऐसी संदेह आत्मा के दर्शन 
कर रही हैं, जो सांसरिकता को त्याग कर विदेह” बन चुकी है | उस आत्मा के 
दिव्य प्रकाश से मेरी डायरी के पन्ने और अक्षर ऐसे चमक उठे हैं कि मैं उन्हें 
वार-बार देखता हूँ और पढ़ता हूँ, किन्तु अतृप्त-सा वना रहता हूँ और फिर तृप्ति 
के लिए बार-बार पढ़ता हूँ । डायरी में लिखे पन्ने तो और भी हैं; पर वे इतने 
कान्तिमान्‌ नहीं; क्योंकि उन्हें वैसा प्रकाश प्राप्त नहीं है। श्वेताश्ववर' उपतिषद्‌ 
के ऋषि ने सत्य ही कहा है कि--तमेव भान्तमन्‌ भाति सर्व, तस्य भासा सर्वर्मिदं 
विभाति ।” 


मेरी आँखों की पुतलियों के तिलों में डायरी के केवल पाँच पन्ने हैं; उन 
पन्‍नों पर कुछ अक्षर हैं और उन अक्षरों में पंचतत्त्व-निरमित एक निव॑स्त्र-मझोला 
हलका-मांसल श्यामल शरीर है। उसके सिर, मुख, छाती और पेट पर कुछ बड़े- 
छोटे बाल हैं, जो आयू के वार्धक्य को नहीं, अपितु तपश्चर्या के वार्धक्य को प्रकट 
करते हैं। श्याम पिच्छी और श्वेत कमंडलु ही उसके संग्री-साथी हैं। उस मांसल 
श्यामल शरीर के शरीरी को बैठने की मुद्रा में सुखासन ही प्रिय है । हमारी आँखों 
को वह शरीरी नग्न लगता है, किन्तु उसे नग्नता का भान ही नहीं है | दिगम्वरत्व' 
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और साम्वरत्व' उसके जीवन-सप्रन्थ के पर्यायवाची शब्द हैं। वस्त्र-राहित्य उसके 
लिए बहुत सहज और स्वाभाविक वन चुका है। मेरी आँखों की पुतलियों में समाये 
हुए उस शरीरी का शरीर बता रहा है कि साम्वरत्व में 'नरत्व' और दिगम्वरत्व 
में 'मुनित्त' निवास करता है। प्रवचन के क्षणों में उस दिगम्बर मुनित्व को 
ऋपित्व का अपूर्व आलोक भी प्राप्त हो जाता है। ऋषित्व की सारस्वत महिमा से 
मंडित उस दिव्य मुनि की मुख-श्री एक प्रकार की गम्भीर समुज्ज्वल स्मिति से 
आलोकित होकर मुझे अपना वना रही है। उन्तकी मधुर ज्ञानालोक-विकीर्ण स्मिति 
मध्यमा और तजंनी अँगुलियों के संकेतों के सहारे जो परिभाषाएँ और व्याख्याएँ 
प्रस्तुत करती है, वे उदात्त जीवनसूत्रों की कारिकाएँ तथा वृत्तियाँ बन जाती हैं । 
उस समय उस शरीरी के शरीर के दर्शन करके ऐसा प्रतीत होता है, मानी भग- 
वान्‌ महावीर की देह को गीता के श्रीकृष्ण की आत्मा प्राप्त हो गयी हो। 


२१ जून १६७३ 


मैं सन्ध्या समय, दिल्‍ली के आकाशवाणी-केन्द्र से अलीगढ़ वापस आया हूँ। 
प्रिय भाई प्रचंडिया और दामोदर जैन ने बताया है कि आज प्रातः मुनिश्री का 
बड़ा उत्तम भाषण हुआ था, जैन मंदिर में; आप क्‍यों नहीं आये ? निमंत्रण तो 
मिला होगा। अपनी अनुपस्थिति के कारण मैं बहुत दुः:खी-सा हूँ और पूछता हूँ 
कि भाषण किस विषय पर था ? भाई दमोदर वताते हैं-“हम दुःखी क्‍यों” विपय 
पर ।| ज्ञान की एक विशिष्ट किरण से मैं वंचित रहा हूँ । दूसरे दिन के लिए 
जागरूक और सन्नद्ध हो गया हूँ । इस दिन जिससे मिलता हूँ, वही मुझसे कहता 
हैं कि, 'सुमनजी, आप आज प्रातः मुनिश्नी के भाषण में दृष्टिगत नहीं हुए। 
किसी कारण यदि आप नहीं आ सके, तो निश्चय ही अपूर्वे ज्ञान-रत्न राशि से 
वंचित रहे ।” 


२२ जून १६७३ 


मैं प्रातः: छह वर्जे खिरतीगेट (अलीगढ़) के जैन मन्दिर में पहुँच गया हूँ। 
मुनिश्वी महाराज के भाषण-मंच के पाशवे में ही मैंने अपना स्थान ग्रहण कर लिया 
है। श्री पद्मचन्द जैन ने श्रोताओं को सूचना दी है कि “श्री महाराज पाँच 
मिनिट में पधारने को हैं। आज पद्लेश्या' विपय पर उन्तका भाषण होगा।” 
ठीक पाँच मिनिट बाद मुनिश्वी विगम्वर वेश में पधारे और गम्भीर एवं शान्त 
मुद्रा में व्याख्यान-मंच पर विराजमान हो गये। मंच के पृष्ठ भाग में दीवार पर 
कर्पट-पट्टिका के ऊपर दो सिद्धान्त-वाक्य दृष्टिगोचर हो रहे हैं-अहिसा परमोध्र्मे:; 
विश्वधर्म की जय । 
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प्रस्तावना अथवा भूमिका के रूप में पहले राजपूत कालेज, आगरा के प्राध्या- 
पक श्री जयकिशनप्रसाद खण्डेवाल का संक्षिप्त प्रवचन हुआ और फिर एक भजन; 
तदुपरान्त मुनिश्री प्रवचन करने लगे। मनीषी सुनिवर श्लोताओं को भाषण के माध्यम 
से पदार्थ-ज्ञान की गहराई में उतारते जा रहे हैं। मन और पदार्थ के विषय में 
मुनिश्री बता रहे हैं कि जिस प्रकार मन के छह भेद हैं, उसी प्रकार पदार्थे के 
भी छह भेद हैं, मत के भेद हैं-- (१) काला (२) नीला (३) भूरा (४) पीत 
(५) पद्म (६) शुक्ल । पदार्थ के भेद हैं-(१) स्थूल-स्थूल (२) स्थूल (३) स्थूल- 
सूक्ष्म (४) सूक्ष्म-स्थूल (५) सूक्ष्म (६) अति सूक्ष्म । 


श्रोताओं की जिस पंक्ति में मैं वैठा हुआ हूँ, उसी में सर्वश्री पं. भूदेव शर्मा, 
आजादजी, वरेली कॉलेज के डॉ. कुन्दतलाल जैन, वाण्णेय कालेज के डॉ. श्रीकृष्ण 
वाष्णेय तथा डॉ. महेन्द्र सागर प्रचण्डिया; अलीगढ़ विश्वविद्यालय के डॉ. राम सुरेश 
त्रिपाठी तथा डॉ. गिरिधारीलाल शास्त्री और मेरे प्रिय दो शिष्य डॉ. श्रीराम 
शर्मा एवं डॉ. गयाप्रसाद शर्मा भी बैठे हुए हैं। मेरी पंक्ति से आगे की पंवित 
में बड़ौत के संस्कृत-प्रोफेसर श्री जैन भी हैं, जिन्होंने प्रो. जयकिशनप्रसाद खण्डेल- 
वाल के उपरान्त भूमिका रूप में संक्षिप्त प्रवचन किया है। हम सब मुनिश्री के 
प्रवचन की अच्तर्भूत सूक्ष्म व्याख्याओं को ध्यान से सुन रहे हैं और उनके विस्तृत 
एवं गम्भीर ज्ञान की मौन भाव से सराहना कर रहे हैं। हमें अनुभव हो रहा 
है कि मुनिश्री ज्ञान के सचल विश्वकोश हैं। परम पिता परमात्मा ने एक ही शरीर 
में तपश्चर्या, सच्चरित्रता और विद्गत्ता की त्रिवेणी प्रवाहित की है । ऐसे जंगम 
तीर्थराज के दर्शन करके कौन अपने को भाग्यशाली न समझेगा ? उन पुनीत क्षणों 
में मेरे अंतस का श्रद्धालु श्रोता अनुभव करने लगा कि ऐसे ही सन्‍तों के लिए 
महाकंवि तुलसी ने मानस में लिखा है-“ 
“मुद मंगलसमय संत ससाजू । जो जग जंगम तीरथराजू ॥” 
“राम चरित मानस, वाल. 2/7 
ऐसे ही महान्‌ सन्त गुरु के चरणों में बैठकर बालक तुलसी ने राम का पावन चरित्र 
सुना होगा और दिव्य दृष्टि प्राप्त की होगी | तभी तो ग्‌रुपद-वंदव करते हुए वे कहते हैं-- 


“श्री गुर पदनख सनिगन जोती | सुमर दिव्य दृष्टि हियें होती ॥॥ 


२३ जून १९७३ 


आज प्रातः: ६ बजे ही पूरा पंडाल सहस्रों जैन-अजैन स्त्री-पुरुषों से खचा- 
खच भरा हुआ दृष्टिगोचर हो रहा है | कारण स्पष्ट ही है कि पुरुषोत्तम भगवान्‌ 
राम के जीवन पर मुनिश्री महाराज का भाषण होगा, जिसका आधार संस्कृत, 


सुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक घ्प 


आाकृत, अपभ्रृंश, हिन्दी आदि अनेक भाषाओं की अनेक रामायणें हैं। प्रवचन में 
मुनिश्री ने 'शवरी के बेर और 'दशावन' की प्रमाण-पुप्ठ विवेक-सम्मत बृद्धि- 
ग्राह्म व्याख्या की है। वाल्मीकीय रामायण से अनेक उदाहरण देकर राम की महत्ता, 
बीरता एवं उद्ातता को स्पप्ट किया है। वात्सल्य-परियूर्ण मंदोदरी के स्तनों 
द्वारा सीता के क्षीराभिषेक का शास्त्रीय उदाहरण प्रस्तुत करते हुए रावण की 
कामवासना की समाप्ति की जा रही है। हम सब श्रोता मंत्र-मुग्ध-से वैठे प्रवचन सुन 
रहे हैं और मुनिश्री के चरणों में मौन प्रणामांजलि अपित कर रहे हैं। राम और 
सीता के जीवन से आज के समाज को क्‍या सीखना चाहिये, इस पर महाराज-श्री 
का प्रवचन चल रहा है। वर्तमान समाज के चरित्र और आचरण पर वीच-वीच में 
मुनिश्री का मीठा व्यंग्य पहले हमें कुछ लज्जितत-सा बनाता है और फिर अपने 
पूर्वजों के आदर्शो पर चलने की प्रवल प्रेरणा देता चलता हैं। मुनिश्रवी की दिव्य 
वाणी द्वारा वाल्मीकीय रामायण के पुरुषोत्तम राम के पावन चरित्र की एक 
झाँकी एक श्लोक के माध्यम से प्रस्तुत है--रावण के प्राणान्त होने पर राम 
विभीपण से कहते हैं--- 


“मरणान्तानि बराणि निव्‌ त॑ नः प्रयोजनम्‌ । क्रियतामस्य संस्कारों ममाप्येष यथा तव ॥॥” 
(वा. युद्ध 09/25) 


डेढ़ घंटे में भापण समाप्त हुआ है। मुनिश्वी अपने आवास-कक्ष में चले गये हैं । 


२४ जून १६७३ 

प्रात: सात बजे का समय है । खिरनीगेट के जैन मंदिर के प्रांगण में स्त्री- 
पुरुष शान्त भाव से बैठे हैं और मुनिश्री के शुभागमन की प्रतीक्षा कर रहे हैं, 
क्योंकि आज महाराज-श्री का व्याख्यान भगवान्‌ श्रीकृष्ण के जीवन से सम्बद्ध है। 
मुनिश्री ने पहले की भाँति अपना भाषण ठीक समय पर पारंभ कर दिया है और 
' महाभारत, भागवत तथा अन्य जैन ग्रन्थों के आधार पर श्रोक्ृष्ण के चरित्र को प्रस्तुत 
किया जा रहा है। श्रीकृष्ण के चरित्र की उदात्तता प्रमाण-निर्वेश-पूर्वक व्यक्त की 
जा रही है। महाराजश्री को अपने कथ्य और वक्तव्य की इतनी नाप-तौल है 
कि भाषण सदैव समय पर समाप्त होता है और उतने ही समय में अभीष्ट 
विचार-विन्दुओं पर पूर्ण प्रकाश भी डाल दिया जाता है। 


भाषण समाप्त करके मुनिश्वी अपने आवास-कक्ष में चले गये हैं । मेरी प्रवल 
इच्छा है कि महाराजजी से एकान्त में कुछ शास्त्र-चर्चा की जाए। श्री खण्डेलवालजी 
के स्नेह के फलस्वरूप मुझे महाराजजी का प्रत्यक्ष सान्निध्य प्राप्त हो गया है 
और उन्हें अपनी प्रणामांजलि अर्पित करते हुए मैंने अपना सद्य: प्रकाशित ग्रंथ 
'रामचरितमानस : वाग्वैभव' सादर भेंट में अपित किया है | उस ग्रंथ का प्रथम 
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अध्याय शब्दार्थ-वैभव' है। उसे पढ़ते हुए मुनिश्री ने शब्द के अर्थ के सम्बन्ध में 
वाक्यपदीयकार के मत की चर्चा की है। महाराजजी ने कहा कि 'वाक्यपदीय' ग्रंथ में अर्थ 
तीन प्रकार का बताया गया है। 'घढ' के तीन अर्थ हैं-(१) ज्ञानघर्ट जो घड़ा 
बनाये जाने से पहले कुम्भकार के मानसिक पटल पर था। (२) अर्थधद जो 
चाक पर बनाकर तैयार किया गया है। (३) 'शब्दघर्ट जिसे मनुष्यों की वाणी द्वारा 
'घट'; अर्थात्‌ घू+अ-+-टदू+अ-- इन चार ध्वतियों में व्यक्त किया गया है। 


शने: शने दर्शन, व्याकरण और साहित्य की अनेक शाखा-प्रशाखाओं पर महाराजजी 
विचार व्यक्त करते जा रहे हैं। सर्वश्री डॉ. रामसुरेश त्रिपाठी, डॉ. गिरिधारीलाल 
शास्त्री, डॉ. प्रचण्डिया, प्रा. नब्नजकिशोर जैन, सेठ प्रकाशचन्द्र जैन (सासनी) 
आदि कई सज्जन उन्हें ध्यान से सुन रहे हैं । वार्तालाप के बीच मेरे ग्रंथ 'राम- 
चरितमानस : वाग्वेभव' पर भी मुनिश्नी दृष्टि डाल लेते हैं। उसे पढ़ते-पढ़ते एक 
साथ महाराजश्री कह उठे कि रामचरितमानस' के वालकाण्ड को पढ़ने से विदित 
होता है कि तुलसी ने प्राकृत भाषा के ग्रन्थों को भी पढ़ा था। यह सुनकर मैंने 
निवेदन किया कि “महाराजजी ! बालकाण्ड और उत्तरकाण्ड में ऐसे प्रमाण 
मिलते हैं कि तुलसीदास ने रामकथा के वीज और सूत्र स्वयंभू कविक्ृत 'पठम चरिउ' 
से भी प्राप्त किये थे ।” मुनिश्री तुरन्त मेरे समर्थन में कह उठे कि तुलसी वालकाण्ड 
में स्पष्टतः लिखते भी हैं--- 


“जे प्राकृत कवि परम सयाने । भाषा जिन्ह हरिचरित बखाने ४” -वाल., १/४५ 


“महाराज ! ऐसा प्रतीत होता है कि इस अर्द्धाली में प्राकृत कवि' से तुलसी 
का तात्पयं 'पउम चरिउ' के रचयिता सयंभु से है/-विनम्रता पूर्वक मैंने निवेदन किया। 
वात का सिलसिला जारी रखते हुए मैंने आगे भी कहा कि पउम चरिउ' के कवि 
सयंभू ने रामकथा-रूपी नदी में सुन्दर अलंकारों और शब्दों को -मछलियाँ, और 
अक्षरों को जल बताया है। उसी शैली में तथा उसी प्रकार के शब्दों में तुलसी 
भी लिखते हैं; जैसे-- 


“अक्खर पास जलोह मणोहर । सुअलंकार सद्द मच्छोहर ॥” --स्यंभू 
“धुनि अवरेद कबित गुन जाती | मीन मनोहर ते बहु भाँती ॥॥।. -तुलसी 
२५ जून १६७३ 


मुनिश्नी की भाषण-माला का आज अंतिम दिन है। पुरोगम के अनुसार 
उसी सभा-मंडप में श्री महाराज का प्रवचन भगवान्‌ महावीर” पर हो रहा है। 
अगवान्‌ महावीर के दिव्य शरीर तथा दिव्य चरित्र को बड़े विस्तार से इस रस- 
चर्षिणी वाणी में अभिव्यक्त किया जा रहा है। प्रमाण-प्रस्तुतीकरण के लिए नामालूम 


ली 


सुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक ७ 


कितने ग्रन्थों के उल्लेख महाराज-श्री कर चुके हैं। मुनिश्री की मेधा और धारणा- 
शक्ति को देखकर सभी श्रोता आश्चर्यान्वित हैं। ऐसी ही भेधा के लिए देवगण 
और पितर उपासना करते होंगे तभी तो यजुर्वेद का ऋषि उल्लेख करता है: 


“यां मेधां देवगणा पितरश्पचोपासते/- -यजु, ३२/१४ 


भाषण समाप्त हो गया हैं। महाराजजी के अपने आवास-कक्ष में पहुँचने के 
लगभग २०-२५ मिनट के उपरान्त ही मैं, डॉ. रामसुरेश त्रिपाठी, डॉ. गिरिधारी- 
लाल शास्त्री, डॉ. प्रचण्डिया, प्रो. ब्रजकिशोर जैन आदि भी वहाँ पहुँच गये हैं। 
२६ जून, १९७३ को महाराजश्नी का यात्रा-प्रस्थान है, अत: हमने प्रार्थना की है कि 
महाराजजी के चरण-सान्निध्य में हमारा एक छायाचित्र खिच जाए। प्रार्थना स्वी- 
कार हुई और चित्रे खिंच गया। उस चित्र की एक प्रति मेरे पास है। मैं उस 
तपोमूि के छायाचित्र के दर्शनों से ही अपूर्व प्रेरणा प्राप्त करता रहता हूँ। दर्शनों 
के क्षणों में मैं विचारता हूँ और कल्पना करता हूँ कि यदि मुनिश्री विद्यानन्दजी 
महाराज जैसे आठ मुनि और हमारे भारतवर्प की आठों दिशाओं में होते, तो 
भारत का स्वरूप कितना समुज्ज्वल होता! हम क्या होते और हमारा यह वर्तें- 
मान देश क्‍या होता ! (2 0० 


अपना 
अपने में वो, 
अन्त: जग 
बाहर सो । 


-क . ला. सेठिया 
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क्रान्ति के अमर हस्ताक्षर 


संसार में लीक पीटने वाले और अक्षर रठने वाले तो अनगिनत हैं, 
पर जीवन जीने वाले गतानुगतिकता को लांघकर विश्व को नया अर्थवोध 
और शास्त्रों को नया वेष्टन प्रदान करने वाले बिरले ही हैं । 


[] डा. देवेन्द्रकूमार शास्त्री 


जीवन की अनन्त क्षणिकाएँ अनन्त रेखाओं में न जाने किन इन्द्रधनुषी रंगों 
में चित्र-विचित्र होती रहती हैं। उनमें केवल चित्र ही नहीं होते हैं, अर्थ और भाव 
भी होते हैं। जैसे कल्पना को साकार करने के लिए शब्द रेखाओं का आकार प्रदान 
करते हैं, वैसे ही हमारे अव्यक्त जीवत को भी कोई-त-कोई रेखा तथा आकार देने 
में निमित्त या सहायक होता है। कई वार हमारे भाव तो होते हैं, पर उन्हें प्रकट 
करने में जब हमें कोई निमित्त नहीं मिलता, तब वे अन्तर्गूड़ ही रह जाते हैं; 
रहस्य का प्रकाशन नहीं हो पाता। कल्पना तो है, पर उसे साकार करने वाले यदि 
उचित शब्द न हों तो वह साहित्य नहीं वन पाती, किसी अन्तरंग की चंचल तरंग 
बन कर रह जाती है। हमारे जीवन में मुनिश्री विद्यानन्दगी ऐसे ही शब्द बन कर 
आये, जिनके प्रत्येक अक्षर ने हमारे भावों को ही मानो खोल कर रख दिया। 
वस्तुतः व्यक्तित्व का अभिनिवेश शब्दों में अंकित नहीं किया जा सकता | वह न तो 
वेश में है, न सरल स्मित मुस्कराहट में और न ही चमकते हुए मुखमण्डल तथा 
विशाल भाल में है, वरन्‌ उन सब के भीतर जो उनकी अनासक्त अन्तदृष्टि और 
अध्ययन-मनन की सतत कामना एवं साधना है, वही उनका व्यक्तित्व है। संयम- 
: स्वाध्याय की साधना में वें हिमालय के समान अडिग और सुस्थिर हैं। गंगा के 
समान पवित्र उनका मन सतत ज्ञानोपयोग में रमा रहता है। 
व्यक्तित्व एक : दृष्टियाँ अभेक 

वस्तु एक होने पर भी हम उसे कई रूपों में प्रकट करते हैं। अन्न प्राण है, 
जैसा खाओ अन्न वैसा होता मन, अन्न ही जीवन है, यह सारा संसार अन्नमय है, 
अन्न व्यक्ति है--इन विभिन्न वाक्‍्यों से एक अन्न के सम्बन्ध में विभिन्न भाव-धाराएँ 
बहती हुई लक्षित होती हैं। इसी प्रकार से व्यक्ति के सम्बन्ध में भी हमारी 
विभिन्न धारणाएँ होती हैं। मुनिश्नली किसी को इसलिए अच्छे लगते हैं कि वे इस 
युग के हैं और इसलिए युग की भाषा में बोलते हैं, किसी दूसरे को वे इसलिए 
भले हैं कि वे बोलते ही नहीं हैं, स्वयं धर्म की भाषा हैं। दुनिया में शास्त्रज्ञों की 
कमी नहीं है, पर कोरा ज्ञान, या शास्त्र को लिये फिरने से वह कभी-कभी शस्त्र भी 
वन जाता है। इसलिए हमें केवल शास्त्रज्ञ नहीं, तत्त्वल नहीं, उनका भावार्थ 
जानने वाला चाहिये, जो कि मुनिराज के विराट व्यक्तित्व में समाया हुआ है। 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक दर९ु 


ज्ञान की वास्तविकता यह है कि वह हमें केवल लिखे हुए कांगजों को ठीक 
से पढ़ने के योग्य ही न बनाये, प्रत्युत उन सारे अक्षरों को अक्षरश: पढ़ कर, 
सम्यक्‌ अर्थ समझ कर उन घिसे-पिटे अक्षरों को मिटा कर स्पष्ट अक्षर लिखने 
की योग्यता प्रदान करे। संसार में लीक पीटने वाले और अक्षर रटने वाले तो 
अनगिनत हैं, पर जीवन जीने वाले गतानुगतिकता को लाँघ कर विश्व को नया 
अर्थ-वोध और शास्त्रों को नया वेष्टन प्रदान करने वाले विरले ही हैं। 


अनेकता में एकता 

मुनिश्री के सम्बन्ध में सबके विचार और दृष्टिकोण भिन्न हो सकते हैं, 
किन्तु उनका व्यक्तित्व असाधारण है, वे विरले व्यक्तियों में एक अकेले हैं, इसे 
स्वीकार करना ही पड़ता है; इसलिए व्यक्ति के सामान्य व्यक्तित्व से लेकर लोक- 
धर्म और विश्वधर्म की समस्त परिभाषाएँ उनके व्यक्तित्व में सार्थक हैं। वे स्वयं 
विश्वधर्म के प्रतीक हैं। कई लोग विश्वधर्म के नाम से अपनी अरुचि प्रदर्शित करने 
लगते हैं। उनकी समझ में यह नहीं आता है कि विश्व का भी कोई एक धर्म है, 
किन्तु धर्म कहाँ नहीं है ? जहाँ जीवन भी नहीं है, वहाँ भी धर्म है, फिर जहाँ जीवन 
है वहाँ धर्म कैसे नहीं हो सकता ? मनुष्य में यदि भेद-वबुद्धि है तो वह धर्म को 
समझता है, जानता है और अच्छे-बुरे का अन्तर अवश्य रखता है। ऐसा हो नहीं 
सकता कि कोई मनुष्य अच्छे-बुरे का अन्तर न समझता हो। हमारी अच्छे-बुरे की 
परिभाषाएँ परम्परागत होती हैं; देश, काल और समाजस्सापेक्ष होती है। उन्हें 
महामुनि-जैसे मानव ही जन-सामान्य को टीक से समझाने का कार्य करते हैं। 
गंगा वहाना हर किसी का काम नहीं है, उसे तो भगीरथ-जैसे योगी, तपस्वी ही 
वहा सकते हैं। 
योगेश्वर 

मुनिश्री जहाँ आत्म-साधना में योगेश्वर की भूमिका में हैं, वहीं मुक्ति के 
सिद्धहस्त चित्रकार भी हैं; परन्तु मानवता का चित्रकार जन-सामान्य के बीच सब 
प्रकार के जाति, संप्रदाय, मत-मतान्तरों के बन्धनों से उठ कर, सारे दायरे तोड़ 
कर शुद्ध मनुष्य का लक्ष्य लेकर चल रहा है; क्योंकि आज का योग हठ-साधनाओं 
में नहीं, व्यक्ति-व्यक्ति में जो अविश्वास, घृणा और उच्च-नीचता का सांप्रदायिक 
विप व्याप्त हो गया है, उससे इन्सान को हटा कर प्रेम और विश्वास से उनका 
संयोग कराना है। योग का अर्थ जोड़ है, परन्तु आज का आदमी टूटता जा रहा 
है। समाज विखर रहा है। सारी मान्यताएँ झूठी पड़ती जा रही हैं। विज्ञान की 
चकाचौंध में अब धामिक मान्यताओं में रोशनी नजर नहीं आ रही हैं। उन सबको 
रोशनी देने वाला क्रान्ति का कोई अमर हस्ताक्षर आज हमारे बीच यदि कोई है 
तो हमें गवंपूर्वक कहना पड़ता है कि वह तेजस्वी मुनिश्री विद्यानन्दणी महाराज 
ही हैं। [0 
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मुनि विद्यानन्द 
एक सहज पारदर्शी व्यक्तित्व 


जो मानव को मानव से जोड़े और उसे निकट लाये, वह धर्म है और जो 
मानवों में फूट डाले, उनसें विभेद उत्पन्त करे, कटुता का सुजन करे, एक दूसरे की 
निदा के लिए उकसाये, वह चाहे कुछ भी हो, में उसे धर्म नहीं मान सकता ४ 


() गजानन डेरोलिया 


परम दिगम्बर, प्रद्धर वक्‍ता, दीतरागी एवं विद्वत्‌श्रेष्ठि मुनि श्री विद्यनन्दजी 
के प्रथम दर्शन मुझे सन्‌ १९६५ में उस समय करने का सुअवसर मिला जब वे 
चातुर्मास के लिए यहाँ पधारे। मुनिन्नत लिये उन्हें उस समय वहुत अधिक समय नहीं 
हुआ था, किन्तु उनकी वक्तृत्व-शवित, मानचव-मात्र के लिए सुलझे हुए कल्याणकारी 
विचारों और राहज-सरल भाषण-शली का लोहा भारतीय दर्शन के प्रकाण्ड विद्वान 
राजस्थान के तत्कालीन राज्यपाल डॉ. सम्पूर्णानन्द तथा जैनदर्शन के उद्भव ज्ञाता 
पं. चैनसुखदास न्यायतीर्थ जैसे व्यक्तियों ने भी मान लिया था। मुनि के रूप में 
जयपुर में संपन्न प्रथम चातुर्मास में ही मुनिश्री ने वहाँ के जन-जन का मन जीत 
लिया था। 


वैसे प्रकृति और विचारों से मैं कोई बहुत धारमिक लोगों में नहीं आता और 
यकायक किसी त्यागी दृत्ति के लिए नमन करने को मेरा सन-मानस भी तैयार नहीं 
हो पाता है, किन्तु किसी अज्ञात शवित ने मुझे मृनिश्री क्रे व्यक्तित्व के आगे नत- 
मस्तक कर दिया था। मुन्न जैसे हजारों-लाखों उनके भक्‍्त बनते गये; किन्तु उनके 
निश्चल स्नेह और आशीर्वाद सदा मुझे मिलते रहे और उससे मैं गव॑ का अनुभव 
करता रहा। उनके विचारों को निकट हमे सुनने-समझने का मझे अवसर मिला। 
उनके श्रीमहादीरजी तीथ पर हुए प्रथम वर्षायोग में इस सम्पर्क में वद्धि हुई। धर्म, 
राजनीति, सदाचार, लोकसत्ता, तात्कालिक विष्य, कुछ भी तो ऐसा नहीं था जिस पर 
मुनिश्री का अध्ययच अधूरा हो और जिस पर बे धारा-प्रवाह विचार व्यक्त न कर 
सकते हों। पूर्ण अनुशासित भान्तिमय वातावरण की विशाल सभाओं में धारा-प्रवाह 
, विचार प्रकट करते जाना मुनिश्नी विद्यानन्दयी की अपनी अलौकिक विशिष्टता है। 


मुनिश्री विद्यानन्द विशेयांक छ? 


श्ोता-समूह एकाग्र चित्त से उनके सुलझे 'सुस्पष्ट बिचानें को मनन करता रहता है 
और जव प्रवचन समाप्त होता है तो उसे लगता है जैसे किसी ने निद्रा-भंग कर दी हो । 


मैंने उनके दर्जनों प्रवचन सुने हैं। मेरा अनुभव है कि मुनिश्री श्रोता-समह के 
सन की प्यास तलाशने में निपुण हैं। वे उसी विषय को लेते हैं जिसे सुनने 
को ही मानो जन-समुदाय एकत्रित हुआ हो। श्रोताओं का अधिकांश उन विचारों को 
ग्रहण करने में सक्षम होता है और उसे ऐसा अनुभव होता है मानों उस दिन की 
प्रवचन-सभा उनके लिए ही विशेष रूप से आयोजित की गयी हों। किसी धर्म, 
जाति और सम्प्रदाय के श्रोता हों, मुनिश्री तथा उनके मध्य एक अदृश्य निकटता 
स्वत: स्थापित होती जाती है और वक्‍ता तथा श्रोता के बीच एक कभी न टूटने 
वाला तारतम्य स्वयमेव वन जाता है। 


मनिश्री रामायण के अधिकृत प्रवक्‍ता है। उन्होंने राम तथा सीता के आदर्श- 
निष्ठ जीवन का अध्ययन करने के लिए अनेक रामायणों का सांगोपांग अध्ययन- 
मनन्‍्थन किया है। अपने भाषण में वे प्रायः रामायण, गीता, कुरान तथा वाइविल 
के श्रेष्ठ और अनुकरणीय अंशों का उद्धरण दिया करते हैं। मैंने अनेक वक्‍ताओं को 
दिगम्बर जैत मुनिश्री विद्यानन्द द्वारा रामायण तथा मर्यादा पुरुषोत्तम राम के जीवन 
के उदाहरण देने पर आश्चये प्रगट करते देखा है और सुना है। उन्हें लगता है 
कि मुनिश्री के भीतर कोई सर्वधर्मों का ज्ञाता बैठा है जो उन्हें जैनत्व के दायरे में 
रखते हुए भी प्राणिमात्र और परधर्म के सदूगुणों के विशाल घेरे तक प्रभाव- 
शील रखता है। 


दुर्भाग्य से गत दशाब्दियों में कतिपय साधु-सन्तों ने जैनधर्म की विशालता और 
उसके विस्तृत दायरे को कुछ लोगों तक ही सीमित करने का भ्रयास किया है। मुनिश्री 
विद्यानन्दजी ने उस संकुचित घेरे को तोड़ने का साहसपूर्ण प्रयास किया है और उन्हें 
इसमें भारी सफलता भी मिली है। मुनिश्री के माध्यम से प्राणि-मात्र के लिए कल्याण- 
कारी सत्य, अहिंसा, अपरिग्रह और समता का उपदेश देने वाला जैनधर्म फिर अपने 
पुर्वेविभव को प्राप्त कर रहा है, मुनिश्री फिर से उसे कोटि-कोटि विश्ववासियों का प्रिय 
धर्म बनाने की दिशा में प्रयत्तशील हैं। यह सारा आन्दोलन वे भाषणों, प्रवचनों, 
सत्साहित्य की संरचना और विलुप्त दशन को प्रकाशित करके कर रहे हैं, जो अपने 
आप में एक विशाल अनुष्ठान है। जैनजग्रत्‌ में होने वाली कोई हलचल आज 
मुनिश्री विद्यानन्दजी के प्रभावशाली व्यक्ति के स्पर्श से अछूती नहीं है। वे एक 
स्थान पर बैठे रहकर भी सर्वव्यापी बन गये हैं। 


आज जवकि भौतिक सुविधाएँ, सांसारिक कष्ट, संस्क्ृतिविहीत फैशन तथा छल- 
कंपट से मुद्रा-अर्जन के कारण हर प्राणी विनाश की ओर यंत्रवत्‌ बढ़ रहा है, तब इस 
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बात की बहुत आवश्यकता है कि उन्हें कोई सन्मार्ग बताये। मुनिश्री विद्यालनस्दगी इस 
डूबती नाव के लिए पतवार बन गये हैं। वर्तमान में वद्धमान की उपलब्धियों, 
उनके प्रेरणामय चरित्र और जीवन को वे अन्धकार के गत की ओर अग्रसर मानव 
तक पहुँचाने के लिए उपग्रह जैसे प्रभावी बन गये हैं। 


संगीत में व्यक्ति के चित्त को एकाग्रता प्रदान करने की अलौकिक शक्ति है। 
मुनिश्नी शालीन संगीत के प्रशंसक हैं और उसके विकास में रुचि भी रखते हैं। 
जैन रिकार्डों की संरचना में उनके योगदान को भावी पीढ़ियां सदियों तक विस्मृत 
नहीं कर पायेंगी। प्राचीन तथा अर्वाचीन कवियों, गायकों की विलुप्त रचनाओं को 
उन्होंने स्वर और संगीत दिलाया है और एक कोने में अछत-सी पड़ी ये सारगर्भित 
रंचनाएँ अब लोगों के हृदय तक पहुँच करने वाली सिद्ध हो रही हैं। सिनेमा के 
दो अर्थ वाले भोंडे गीतों का स्थाव अब सुसंस्क्ृति और सुरुचिसंपत्न परिवारों में 
जैन रिकार्डों ने ले लिया है। 


मुनिश्री की वक्‍तृत्व-शैली तथा भाषण-क्रिया के सम्बन्ध में कुछ उद्धरण देना 
अनुपयृक्‍त नहीं होगा। इनसे सहज ही इस परिणाम पर, पहुँचा जा सकता हैं कि वे 
अपनी बात को कितनी सरलता से सीधे श्रोता के हृदय तक पहुंचा देने में सिद्धहस्त हैं । 


आधुनिकता के वाम पर संस्कृति-हीन जीवन-यापन के पीछे दीवानी पीढ़ी को 
मुनिश्री ने सीता तथा उनके देवर लक्ष्मण के मध्य हुई वार्ता बहुत ही सरल ढंग से 
इन शब्दों में कही है: 


लक्ष्मण इसलिए उदास थे कि जनक-दुलारी सीता सुकुमारी के नीचे विछाने 
को जंगल में कोई नरम विछौना नहीं था। सीताजी ने लक्ष्मण के दुःख को 
कम करने के लिए कहा कि मैं तो आप लोगों से भी अधिक लज्जित और 
दुःखी इसलिए हूँ कि यहाँ समतल भूमि होने के कारण मुझे पति और देवर 
के बरावर शैया पर सोना पड़ रहा है और मैं उन्हें कुछ अंगुल ऊँचा आसन 
भी देने में समर्थ नहीं हो पा रही हूँ। इस आख्यान का तात्पर्य यही था कि 
आज कितनी सन्नारियाँ हैं जो इस प्रकार के सम्मान की का पालन 
करती हैं। भावार्थ --पत्नी को पति तथा देवर के प्रति समय आदर और 
सम्मान रखना चाहिये। हु 


पाप और पृण्य की बहुत ही सीधी परिभाषा करते हुए मुनिश्री प्रायः एक उद्धरण 
दिया करते हैं; जिस कार्य से किसी व्यक्ति के हृदय को चोट पहुँचे, उसे कष्ट हो, 
वह पाप है ओर जिस कार्य से किसी को सुख, आनन्द अथवा राहत का अनुभव 
हो वह पुण्य है।' 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक छ्रे 


धर्म की व्याख्या अनेक मत-मतान्तरों के देश भारत में मुनिश्री मे इस प्रकार से 
की है: जो मानव को मानव से जोड़े और उसे निकट लाये वह धर्म है और जो 
मानवों में फूट डाले, उनमें विभेद उत्पन्न करे, कटुता का सृजन करे, एक-दूसरे की 
निन्‍दा के लिए प्रेरित करे, वह चाहे कुछ भी हो, मैं उसे धर्म नहीं मान सकता'। 


सीधे और सरल उद्धरणों के माध्यम से वें कठिन-से-कठिन विपय और वात को 
अशिक्षित व्यक्ति तक पहुँचा देने की अनुपम क्षमता रखते हैं। यही कारण 
है कि मन्दिर, मस्जिद, जेल, बुद्धिजीवियों की विचार-सभाएँ, विद्यालय आदि सभी 
प्रकार के स्थान मुनिश्री विद्यानन्द के जादुई वक्‍तृत्व के स्पर्श से मंत्रवत्‌ बँध से जाते 
हैं। हर सम्प्रदाय का व्यक्ति उन्हें सुनने के लिए भागा आता है, उनकी प्रवचन- 
सभाओं में ठसाठस भीड़ होती है तथा सबसे बड़ी विशेषता यह है कि वहाँ मौन 
और शान्ति का साम्राज्य होता हैं 


साम्प्रदायिक सद्भाव, राष्ट्रीय एवं प्रादेशिक एकता, भाषायी सौहार्द पर मुनिश्री 
सदा बल देते रहे हैं। उन्होंने एक सभा में बहुत ही स्पष्ट रूप से अपने जीवन का 


' धयेबय घोषित करते हुए कहा था कि मेरा संसार-त्याग का ध्येय और जीवन का 


एकमात्र उद्देश्य इस भारत भूमि को पुनः एकता के सूत्र में बाँधना है और मेरी 
इच्छा है कि यही कार्य करते हुए मेरा शरीर छूटे । 


पिछले दशकों में जैन मुनियों की श्यृंखला में मेरी स्मृति में इतना अध्ययनशील, 
प्रखर और ओजस्वी वक्ता उत्पन्न नहीं हुआ जिसने भारतीय संस्कृति और जैनधर्म 
की मूल शिक्षाओं के प्रचार-प्रसार एवं पुनःस्थापना के लिए इतना महत्त्वपूर्ण कार्य 


कया हो । ६04 ६ 


परिचमें तुई ताकिये 
पश्चिम तुई ताकिये देखिस आकाश डोबा, 
५ तुद्ट पूबेर दिके देखू-ना ताएर शोभा ॥। 
टकटकी लगाकार पश्चिम की ओर तू देखता है मेघो से आच्छादित आकाश । 
पूर्व की ओर आनन्द के साथ क्यों नहीं देखता तू उसकी शोभा ॥। 
-रवीन्द्रनांथ ठाकुर 
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राष्ट्र-सन्त मुनिश्री 
और 

आधुनिक जीवन- 
संदर्भ 





कृषक हो या श्रमिक, हरिजन हो या ब्राह्मण, निर्धन हो या धनवान उनकी दृष्टि 
समान रूप से सभी पर पड़ती है; वे मानवतावादी रस-दृप्टि से सभी को अनुषिक्त 
करते हैं। 
[] डॉ. निजाम उद्धीन 


श्रुमण-संस्कृति के शुश्न दर्पण, दिगम्वर नरसिंह, वीतरागता, सात्विकता, सौम्यता, 
सहजता की प्रतिमा, स्नेह-विवेक से आप्यायित, परम . ज्योतिर्मय तपः:पुत शरीर, 
अधरों पर सहज मुस्कान, भव्य ललाट, नेत्रों में तैरती सम्यक्‍त्व-ज्योति, शैशव' का 
अनुपम सारल्य, निदवेन्द्र मुख-मण्डल, निर्मलता के आगार, परमतत्त्वज्ञानी, प्रवुद्धचेता, 
परम संवेदनशील, देशान्‌राग से अनुरंजित, तप-ज्ञान-कला-साहित्य के पुंजीभूत, अनन्त 
प्रेरणाओं के अजस्र स्रोत, अहिंसा के आराधक, मानवता के प्रवल प्रेमी, जन-मानस 
को समान्दोलित करने वाले कुशल जन-नेता, प्रजा-परम्परा और सामासिक संस्कृति के 
जीवन्त प्रतीक मुनिश्री विद्यानंदजी सम्प्रदाय-पुरुप न होकर एक राष्ट्र-सन्त और 
विश्व-पुरुष हैं। स्वतन्त्रचेता मुनिश्री जीवन के दृप्टा और सृप्टा दोनों हैं | 


'मनस्येक वचस्येक कर्मण्येक॑ महात्मानामू” -मंन-वचन-कर्म की एकसूचता महान, 
स्वस्थ व्यक्तित्व का सुजन करती है। मुनिवर के महान्‌ व्यक्तित्व में इसी प्रकार की एक- 
सूत्रता विद्यमान है, उसमें गुरुत्वाकर्षण हँ-चुम्बक सदृश आकर्षण, लेकिन पूर्णतः 


निष्काम, अनीह, अनिकेत एवं अनुद्धिग्त। "खत दा ८४३४ १ 
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मनुष्य किसी जीवव-दृष्टि या दर्शन से महान्‌ नहीं बनता, महान्‌ वह उस समय 
बनता है जब वह उनका अनुवर्तत करता है, उसके अनुकूल आचरण करता है। मुनिश्री 
के महान्‌ व्यक्तित्व की यह विशेपता है कि अपनी जीवन-दृष्टि एवं दर्शन को वे 
आचरण के केनवस पर उतार कर रख रहे हैं। जब से उन्होंने मुनि-पद की दीक्षा 
ली (२५ जुलाई १९६३) तब से वे निरन्तर तप और साधना में निरत हैं। “धर्म- 
शास्त्रों का गहन अध्ययन, साहित्य का अन्वेषण और ऐतिहासिक तथ्यों की खोज 
उनके जीवन के अंग वन गये हैं।” अपने व्यक्तित्व को पिघलाकर दूसरे के अन्दर 
उतारने वाले 'पाश्वंकीति' असंख्य लोगों के हृदय-दीपकों को भव्यालोक प्रदान कर 
रहे हैं। उनकी अमृत वाणी यदि संत्रस्त, संपीड़ित मानवता के रिसते जझ्मों पर, 
फाहा सदृश शीतलता प्रदान करती है, तो उपदेश उद्बोधन और जागरण की प्रेरणा 
प्रदान करते हैं। आज इस विशाल देश में जो महावीर-निर्वाण-शती पूर्ण निष्ठा के 
साथ मनायी जा रही है, उसके प्रेरक स्रोत मुनिश्री ही हैं। वह ऐसे साधु नहीं जो 
गली-गली डोलते मिल जाते हैं-गली-गली साधु नहीं रावण ही मिलेंगे; राम-सदृश 


साधु का मिलना ही दुष्कर है। 


एक धर्म, एक संस्कृति 

धर्मनिष्ठ मुनिश्री में धामिक सहिष्णुता का प्राचुये है। धर्म को वे अत्यन्त विशाल, 
व्यापक और विशद मानते हैं; संकीर्ण नहीं। उन्हीं के शब्दों में--“जो अशान्ति से 
रहना सिखाये, आपस में लड़ाये, एकदृूसरे के विरुद्ध शस्त्र उठाये, वह धरम कभी 
नहीं हो सकता। धर्म तो शान्ति, दया व प्रेम से रहना सिखाता है अकेला धर्म 
ही मनुष्य को आपदाओं से मुक्ति दिला सकता है।” धामिक दृष्टि से उनके विचारों 
में औदार्य अत्यधिक है। उन्होंने जैनेतर धर्मों एवं मतों का भी अध्ययन, मनन, 
अन्वीक्षण किया है; लेकिन कहीं पक्षाग्रह या दुराग्रह देखने को नहीं मिलता। वे 
मानते हैं कि “अपने-अपने विश्वास के अनुसार सभी को अपने धर्मे-प्रन्थों से लाभ 
उठाना चाहिये और जो वातें जीवन को उन्नत बनाती हैं उनको अमल में लाना 
चाहिये।” उनकी दृष्टि में धर्म केवल मनुष्य या जाति-विशेष का नहीं है, अपितु 
प्राणिमात्र के लिए है, सभी के कल्याण के लिए है। संसार में प्राणिमात्र को जीने 
का समानाधिकार है, अतः धर्म प्राणिमात्र के कल्याण-निमित्त ही होना चाहिये। 
जैसे जल सभी की पिपासा का प्रशमत कर नवजीवन और स्फूर्ति प्रदाव करता है 
वैसे ही धर्म आत्मा को ऊध्वेगामी बनाता है, उसे उत्कृष्ट बनाता है। उन्होंने सकल 
संसार के प्राणियों के लिए एक धर्म और एक संस्कृति की सदिच्छा व्यक्त करते 
हुए कहा कि एक आकाश की छत के नीचे रहने वाले, एक सूर्य और एक चद्धमा 
से आलोक प्राप्त करने वाले मनुष्यों का धर्म एक तो होगा ही, उनकी संस्कृति एक 
तो होगी ही; हाँ, धर्म और संस्कृति में देश-काल-परिस्थिति के कारण वैभिन्य आा 
सकता है। आज जिस वल्ड ब्रदरहुड! और “इन्टरनेशनल रिलीजन” की वात कही 
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जाती है उसका अनुरणन मुनिश्री की वाणी में श्रवणगोचर हो रहा है, उसका 
क्रियान्वित रूप मुनिश्री के आचरण में परिलक्षित होता है। 


नयी पीढ़ी और धर्म 


नयी पीढ़ी का आह्वान करते हुए उन्होंने इस वात पर बल दिया कि धर्म को 
पुस्तकों से नहीं; आचार, न्याय और नीति से जानना चाहिये। ठीक भी है, भला जब 
तक धर्म ग्रन्थों में बन्द रहेगा-उन्हीं तक सीमित रहेगा तब तक लोक-जीवन से स्वतः: 
दूर हट जाएगा। धर्म का रूप तो सर्वजगत्‌-हितकर्ता और लोकोपकारक होता है। 
धर्मंतत्त्व-गवेषकों ने क्षमा, मार्देव, आजंव, सत्य, शौच, संयम, तप आदि को सहज 
धर्म मताया है, यही तो मानव-जाति का धर्म है-विश्वधर्म है। “वस्तु स्वभावो 
धर्म:” अर्थात्‌ प्रत्येक वस्तु की निजता ही उसका धर्म है; जैसे--जल का शीतत्व, 
अग्नि का दाहकत्व, सागर का गंभीरत्व, आकाश का व्यापकत्व, पृथ्वी का सहिष्णुृत्व 
इसी प्रकार अहिसा, सत्य, अपरिग्रह आदि का अनुपालन करना हमारा कतंव्य है, 
यही हमारा धर्म है। 


अहिसा और मंत्री 


आज चारों ओर बवैर और शत्रुता के भयाविल मेघ गरज रहे हैं। कलह और 
अशान्ति की इस फज़ा में हमें अहिंसा और मित्रता को अंगीकार करना चाहिये। 
महथि पतंजलि कहते हैं-“अहिसा प्रतिष्ठायां तत्सन्निधौँ वैर त्याग:-अर्थात्‌ जहाँ 
अहिंसा है, वहाँ वैर-भाव का स्वतः त्याग हो जाता है। इसी प्रकार हमें आशा करनी 
चाहिये कि सर्वत्र मित्रता की प्राप्ति. हो-सर्वा आशा मम मित्र भवन्तु”। मुनिश्री 
कहते हैं कि हम अपने नेत्रों में मैत्री-भाव का अंजन लगायें, तभी बैर को मिटाया 
जा सकता है। न हि वैरेण वैर: शम्यति/-वैर से वैर नहीं मिठता; मैत्री-भाव से ही 
संसार में युद्धोत्माद के काले बादल छंट सकते हैं। विश्वधर्म के लक्षणों का आरम्भ 
क्षमा” से होता है, हमें चाहिये कि उन्नत मनोबल, सामाजिक शिष्टता के आभूपण 


क्षमा' को विचार नहीं, आचार वबनायें। 


भारतीयता के पोषक 


मुनिश्री को इस वात का अधिक अनुत्ताप है कि आज हममें भारतीयता या 
राष्ट्रीयता की भावना तिरोहित हो गयी है। जिस मुनिश्री ने, स्वाधीनता-आन्दोलन 
में जेल-यात्रा की, रात्रि में फिरंगी सरकार के विरुद्ध पोस्टर चिपकाये और भारत 
की शान तिरंगे” को अपने गाँव के निकटस्थ एनापुर में एक पेड़ पर फहराया, 
स्वतंत्रता का जीवन में वही स्थान माना है जो शरीर में प्राणों का है। शरीर 
प्राणहीत होकर शव-मात्र है, देश स्वतंत्रता-हीन होकर मुर्दा है। उन्होंने देश की 
सुरक्षा के लिए शस्त्र-वल को भी न्यायोचित तथा आवश्यक समझा है। सीमा- 
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ः 
वस्तुओं की मिलावट और परिय्रह 


& ० रब ६ 
#“आज बहुत से व्यापारी मिलावट का काला धंघा कर तिजोरियाँ नोटों से भर 


रहे हैं, उन्हें देशवासियों के जीने-मरने से क्या प्रयोजन? बहुत से लोग आवश्यक 


वस्तुओं का परिग्रह कर, ऊँचे मूल्य पर बेचने के लोभ में अपने ही देशवासियों को 
कृत्रिम वस्तु-अभाव पैदा कर कप्टों में डाल रहे हैं। मिचे-मसाला, नमक-आटा, तेल- 
घी कौन-सी ऐसी चीज है जो शुद्ध रूप में प्राप्त होती है। इस स्थिति पर विचार 
कक हुए मुनिश्री कहते हैं कि “मूल वात यह है कि आज हम अपने देश की 
चीजों को हेय दृष्टि से देखते हैं। देश में खुशहाली तो तभी होगी जब हम देश को 
प्यार करेंगे। जो व्यापारी धोखा करते हैं वे देश को कमजोर करते हैं, ऐसे लोगों 
से देश की ताकत या दौलत नहीं बढ़ेगी।” जिनेन्द्र के अनुयायी ही वस्तुओं का 
परिग्रह कर अपने धर्म से च्यूत हो रहे हैं। महावीर ने अपरिग्रह का उपदेश दिया 
और मुहम्मद साहब ने अपने लिए कोई वस्तु दूसरे दिन के लिए उठाकर या बचा 
कर नहीं रखी। दोनों अपरिग्रही थे। मुनिश्री को खेद है कि आज इन दोनों के 
नामलेवा उन्हीं के संदेश से पराहुमुख हैं। 


अपने अन्दर का अंबकार 


मुनिश्री पर्वो के मनाने के पक्ष में तो हैं-चाहे वे राष्ट्रीय पर्व हों या सांस्कृतिक 
पर्व हों, लेकिन वे चाहते हैं कि इन पर्वों से सम्यकत्व की उपलब्धि हो-इनसे एसा 
ज्ञानप्रदीप प्रज्वलित हो जो सभी के हृदय में घिरे अंधकार को नष्ठ कर सके- 
ज्ञानेनपुंस: सकलार्थ सिद्धि-ज्ञान से सब इच्छाओं की पूर्ति हो सकेगी। दीपावली के 
विपय में वे कहते हैं कि तीर्थकर को दीप अपित करना भावनाओं के उज्ज्वल 
प्रतीकों का समर्पण करना है। दीपावली को मात्र दीपों की अवली तक सीमित मत. 
रखो, आत्मा की गहराई में उतार कर देखो। संसार में सारे पाप अंधरे में ही 
होते हैं, इसीलिए अंधरे को दूर करो, संसार को प्रकाशपुंज से भरो, पाप-मुक्त करो। 
आज हमारी आजादी भी लाल किले पर तिरंगा फहराने या राष्ट्रपति की सवारी 
निकालने तक परिसीमित है। यहीं तक आजादी नहीं, देशोन्नति में जुटने और देश 
को खुशहाल बनाने में ही आजादी है। 


प्रकृति के अनन्य पुजारी 
मुनिश्री प्रकृति के अनन्य उपासक हैं। श्रकृति के नाना मोहक खूपों में वे 
भावात्मक एकता के दर्शन करते हैं। “हमारे देशवासी विदेशों की सैर करने को 


तो वड़ा महत्व देते हैं परन्तु अपने देश के गौरव हिमालय के प्राकृतिक सौंदर्य की 
और ध्यान नहीं देते। उन्हें यहाँ आना चाहिये और यहाँ के प्राकृतिक सौंदर्य का 
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चाहिये <& का 
लाभ उठाना चाहिये। हिमालय वह स्थान है जहाँ देश की भावात्मक #ए दि 
दर्शन होते हैं। देश-भर के स्त्री-पुरुष यहाँ अपनी-अपनी धर्मे-भावना लेकर लि लत 
कट ब् 


और पूरे देश का एक सुंदर चित्र अस्तुत करते हैं।” उन्होंने कितने ही पंवेतीअ. 
स्थानों का भ्रमण कर यह अनुभव किया है। मुनिश्री संगीत के भी भ्रेमी हैं, वे 
संगीतकार, कलाकार, कवि-साहित्यकार का समादर करते हैं, स्वयं भी अच्छे साहित्य- 
कार हैं। 'भहावीर-भक्तिगंगा' में उनके संगीत-प्रवण हृदय की लय सुनायी देती है। 
हिन्दी में उन्होंने अनेक पुस्तकों का प्रणयन किया है, जैनधम को आधुनिक परिवेश 
में फिट करने का सफलायास परिलक्षित होता है। एक साहित्यकार के रूप में 
उनकी जागरूक एवं सूक्ष्म दृष्टि समाज और देश की हृदय-गति को पकड़ती चलती है। 


एक राष्ट्र-संत, एक विश्व-सन्त 


निःसंदेह आज जीवन के प्रतिमान परिवर्तित हो गये हैं। मनुष्य की सात्विक 
प्रवृत्तियाँ भौतिक ऐश्वयं की चकाचौंध में सम्यकत्व को देख नहीं पा रही हैं। ऐसे 
समय मुनिश्री का जीवन जो एक खुली पुस्तक है; उसका अवलोकन करना चाहिये । 
उनमें अदम्य साहस है और एक “मिशनरी स्पिरिट' है। त्याग, तप, संयम, शौच, 
अपरियग्रह आदि उत्तम गुणों को अपने आचरण में उतारने वाले मुनिश्लवी भगवान 
महावीर के सच्चे, निष्ठापूर्ण संदेशवाहक हैं। उनका जीवन पावन सुरसरि के सदुश 
सभी को विना रंग-भेद या सम्प्रदाय-वर्ग-मेद के समान रूप से पवित्र करने वाला, 
कलुपहर्ता है, पापमुक्त करने वाला है। राष्ट्रसन्‍्त मुनिश्री की जीवन-दृष्टि में हिमालय 
की उच्चता, आकाश की व्यापकता और सागर की गम्भीरता समाहित है। वें 
जीवन और देश की आधुनिक समस्याओं का समाधान जैनधर्म के परिवेश में 
खोजने वाले राष्ट्र-सन्त हैं और एक विशाल विश्व-धर्म की स्थापना में दत्तचित्त 
विश्वपुरुष के रूप में ऊध्वंगामी हैं। 0] 


भोगों की लालसा एक अन्नहीन मृगतुष्णा है । इसमें भटके हुए को पानी नहीं 
मिलता । मन्‌ प्य को चाहिये कि वह जितना शीक्र इस अ्रदेश से निकल सके, निकल 
जाए; और उस सरोवर की खोज करे जिसमें निर्मेल जीवन हो ।. -मुनि विद्यानन्द 
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विश्वधर्म 
के 
मन्त्रदाता ऋषि 





एक दूसरे के प्रति आदर रखसे और अनेक्तता के गर्भ में चिद्यमाव एकता 
की ओर दृष्टि करने में ही हमारा हित और बुद्धिमत्ता है। 
-नाथूलाल शास्त्री 


अुनिश्री के मुखारविन्द से विश्वधर्म का जबघोप श्रवण कर और उनके लोकहितकारी 
अध्यात्मपूरित सार्वजनिक प्रवचन में सहस्नों की संख्या में उपस्थित विविध समाज की 
जनता को देखकर अनेक वन्धु यह प्रश्त करते हैं कि यह नवीन विश्वधर्म और उसका 
नारा मुनिश्री का चलाया हुआ है और मुनिश्री सर्वधर्मो (संप्रदायों) के मानने वाले हैं 
इस नाम से लोकानू रंजन का उनका क्या प्रयोजन है ? हमारे समक्ष भी ऐसी उत्कण्ठा और 
चर्चा प्रस्तुत की गयी है । 


मानव-हृदय को संस्कृत कर उसमें विद्यमान विकारों को दूर करने का ग्रयत्त ही धर्म 
का उद्देश्य है। जीवमात्र सुख और शान्ति से रहे; आत्मन: प्रतिकूलानि परे्ण न समाचरेत्‌' 
की भावना विकसित हो । अहिंसा और समन्वय की भावना से यह भूतल स्वर्गोपम 
दृष्टियोचर हो। प्राणिमात्र संघर्प से वचे, मत्स्यन्याय (सवविल ऑफ द फिटेस्ट) 
का आश्रय न ले, इस आदर्श को प्रस्थापित करने और जीओ और जीने दो” का संजीवन 
मंत्र प्रदान करने हेतु समय-समय पर युगपुरुषों का प्रादुर्भाव होता रहा है। इन आदर्शों 
और लक्ष्यों पर कुठाराधात करने वाले भी उन युगपुरुषों के शिष्य या अनुयायी 
ही हुए हैं जिन्होंने उनके उपदेशों के नाम पर बड़ी-बड़ी दीवारें खड़ी कर दीं और 
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कलह एवं विद्वेष का वीज वो दिया। इसका परिणाम यह हुआ कि युगपुरुषों और 
उनके उपदेशों के नाम पर भिन्न-भिन्न संप्रदाय (पंथ) बन गये और परस्पर आदर एवं 
सहिष्णुता के स्थान पर बौद्धिक और शारीरिक हिंसा होने लगी । 


वीतराग सर्वज्ञ तीर्थकरों ने मानवता के विकास का मार्ग अहिंसा की ज्योति से 
ही अलोकित किया था। अहिंसा ही व्यापक एवं मूल सत्य है; जिसका साक्षात्कार 
श्रमण-धारा के अनुयायियों ने किया । आचार्य समंतभद्व के शब्दों में अहिसा भूतानां 
जाति विदितं ब्रह्म परमम्‌' अर्थात्‌ अहिंसा परम ब्रह्म रूप है, अहिसा से ही परमात्मपद 
की उपलब्धि होती है और परमात्मपद ही अहिंसा का चरमोत्तम रूप है | आत्मा से 
परमात्मा बनने के लिए मन, वचन और काय रूप त्रिविध अहिंसा की परिपूर्ण साधना 
अपेक्षणीय है । जैनदर्शन केवल शारीरिक अहिंसा तक ही सीमित नहीं है, वहाँ बौद्धिक 
अहिंसा भी अनिवार्य है । इस वौद्धिक अहिंसा को अनेकान्त, स्याह्वाद, समन्वय, सहअस्तित्व, 
सहिष्णता, सर्वोदिय, विश्वधर्मं और जैनधर्म आदि नामों से संवोधित किया जाता है। 
मनिश्री विद्यानन्दजी ने उक्त नामों में से अहिंसा धर्म की जय” और विश्वधर्म की जर्या 
नामों को चुन लिया है और वे अपने प्रवचनों में जैतधर्म के सर्वोदयी भव्य प्रासाद के 
आचार में अहिंसा, विचार में अनेकान्त, वाणी में स्याद्गाद और समाज में अपरिय्रह' इन 
चार महान्‌ स्तंभों की महत्ता का विवेचन करते हैं। यह प्रासाद कोई नया नहीं है युग- 
यूग में तीर्थकारों ने भी इसका जीर्णोद्धार किया है और इसे युगानुरूपता दी है। मुनिश्री ने 
क्षी विश्व का हितकारी धर्म होने से इसके उक्त नामों में से विश्वधर्म नाम को पसन्द 
किया है जो मुग्ध पुरुषों को नया दीखता है। वास्तव में हम प्रथाओं , परम्पराओं और 
रीतिरिवाजों (रूढ़ियों) में इतने वंध गये हैं कि कोई भी नया शब्द, नयी भाषा 
जिसमें हमारे त्रिकालावाधित मूलधर्म का ही प्रतिपादन और समर्थन होता हो, 
युगानुरूपतता को सहन नहीं कर सकते। हमारी मान्यता है कि जो हमारा 
है वही सत्य है, न कि जो सत्य है वह हमारा है। लोकरूढ़ियों में धर्म की कल्पना ने 
धर्म के यथार्थ रूप को परिवर्तित कर दिया है। साधु-जन परंपरा से प्राप्त संप्रदाय-रूपी 
शरीर को छोड़ नहीं सकते । उन्हें 'धर्मस्य तत्त्वं निहितं गुहायाम्‌' के रहस्य को उद्घाटित 
कर स्व-पर का कल्याण करना है, अपने कर्त्तव्य का परिपालन करते हुए जनता को भी 
धर्म की ओर प्रेरित करना है। जहाँ नि््रन्थ दीक्षा ग्रहणकर अपने शरीर, घर, समाज और 
उससे संबंध रखने वाले, माता, पिता, पुत्र, पत्नी आदि परिवार का मोह छोड़ा जाता है 
उस कुटुम्व की सीमित दीवार को तोड़कर 'वसुधैव कुटुम्बकम्‌' के व्यापक दायरे में विवेक- 
पूर्वक श्रमण-चर्या का निर्वाह करना पड़ता है; वहाँ भी 'स्व' की व्यापक अनुभूति के लिए 
पर-मात्र से वंधन-मुक्त होने का उद्देश्य टूट नहीं जाता है | परम्परानुसार आत्महित के 
साथ परहित (लोकसेवा) साधुजनों के लिए त्याज्य नहीं है । 
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वर्तमान युग समन्वय का अनुकूल युग है। भगवान्‌ महावीर का पच्चीस सौवाँ 
परिनिर्वाण-महोत्सव सार्वजनिक रूप में मनाया जाएगा । वीर-शासन में जो मतभेद उत्पन्न 
हुआ और हम अनेक संप्रदायों में विभाजित हुए, अब वह परिस्थिति भी नहीं रही । हम 
हक में न बंध सके तो मत-भेद को भुलाकर प्रेम और सहयोग द्वारा संगठित हो 
सकते हैं । 


संपूर्ण विश्व में अपने सिद्धान्तों का प्रचार करने के लिए पहले हम में त्याग और 
समता-वबुद्धि होना आवश्यक है । अब एक ही धर्म के अनुयायियों में एक दूसरे को मिथ्या- 
दृष्टि कहना युग की पुकार नहीं है | युग की पुकार हमें मुनिश्री से जानना है। एक 
दूसरे के प्रति आदर रखना और अनेकता के गर्भ में विद्यमान एकता की ओर दृष्टि करने 


है. 


में ही हमारा हित और वुद्धिमत्ता है। 


सन्‌ १८९३ में वसुधैव कुटुम्बकम्‌' के अनुयायी वतकर भारतीय धर्मंदूत स्वामी 
विवेकानंद भौतिकवादी देश अमेरिका में गये और भारतीय संस्कृति का शंखताद किया । 
शिकागो के विश्वधर्म-सम्मेलन का वह अपूर्च दृश्य स्मरणीय है जब संसार के सभी 
दाशंनिक और तत्त्वज्ञानी स्वामीजी द्वारा विश्वधर्म की व्याख्या श्रवण कर मुग्ध हो गये 
' थे। यद्यपि स्वामीजी वेदान्ती थे पर उन्होंने विश्व-कल्याण, सहयोग, सामंजस्य और अहिंसा 
(युद्धविरोधी विचार) संबंधी भारतीय धर्म की विशेषताओं का और सर्वधर्म-समल्वय 
का प्रतिपादन कर विदेश में धर्म के प्रति महान्‌ श्रद्धा एवं आकर्षण उत्पन्न किया था। 
हमें आज देश और विदेशों में अपने ऐसे ही व्यक्तित्व और भाषणों द्वारा एक नयी चेतना 
का सृजन करने वाले धर्म और संस्कृति के साधकों की जरूरत है, जो सोई हुई आत्माओं 
को प्रवुद्ध कर सकें । यह वातावरण किसी भी धर्म (संप्रदाय) की आलोचना का नहीं है; 
भावनात्मक एकता की ओर हमारा ध्यान जाना चाहिये । समंतभद्र स्वामी के उस सर्वोदिय 
तीर्थ (अकेकान्त) को स्मरण रखा जाए जो समस्त आपत्तियों, वैर-विरोधों को दूर करने 
वाला और सर्वे प्राणियों में मैत्री कराने वाला है । अपने इसी विशिष्ट व्यक्तित्व और 
शैली में दिये गये मधूर एवं ओजस्वी प्रवचनों में विश्वधर्म के मंत्रदाता ऋषि 
मुनिश्री विद्यानन्दजी हैं, जो कर्तरिका (कैंची) का कामन कर सूची (सुई) काकाम 
करते हैं । ला | 


पंक-पथों पर चलता हुआ मनुष्य जब मृत्य्‌ू का अतिथि होता है, तब ऐसा लगता है 
कि लाल (मणि) गँवाकर कोई थका-हारा, लूटा-पिटा व्यक्ति इमसान के शवों की 
शान्ति-भंग करने आ पहुँचा हो । मुनि विद्यानन्द 
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विद्यानन्द-साहित्य : एक सर्वेक्षण 
विरचित 


१. अनेकान्त-सप्तभंगी-स्याद्वाद (इस पुस्तक में जैन-दर्शन की प्राचीनता के साथ 
सत्य को जानने की पृद्धति के रूप में अनेकान्त-स्थाद्वाद का विश्लेषणात्मक एवं तुलनात्मक 
सप्रमाण विशद विवेचन किया है), मेरठ, १९६९ । 


२. अपरिय्रह से क्रष्टाचार-उन्मूलन (इस पुस्तिका में मार्गदशेन दिया है कि किस 
प्रकार अपरिग्रह को अपनाने से भ्रष्टाचार को जड़-मूल से मिटाया जा सकता है), आगरा, 
नवीन संस्करण १९७२ ! 


३. अभीक्षण ज्ञानोपयोग (यह पुस्तक एक गहन अध्ययन की सामग्री प्रस्तुत करती 
है। सोलहकारण के अन्तर्गत चौथी भावना अभीक्षण ज्ञानोपयोग' है, मुनिश्री ने कई रोचक 
संदर्भ देकर विषय को सरल और उपयोगी बना दिया है । यह उत्कृष्ट दाशेनिक कृति है), 
इल्दौर, १९७१ । 


४. अहिंसा : विश्वधर्म (यह एक ऐसी क्ृति है, जिसे जैन-जैनेतर ज्ञान-पिपासुओं 
ने तो पढ़ा ही, किन्तु जिसने विदेशों का ध्यान भी आकर्षित किया है), इन्दौर, १९७३ । 


५. आदिकृषि-शिक्षक तीर्थेंकर आदिनाथ (इस पुस्तिका में आदि पुराण' के महत्त्व- 
पूर्ण तथ्यों को उद्घाटित करते हुए समझाया है कि भगवान्‌ आदिनाथ द्वारा उपदिष्ट 
कृषि मार्ग को अपनाना राष्ट्र के लिए अत्यन्त उपादेय और हितकर है), आगरा, नवीन 
संस्करण १९७२ ! 


६. आध्यात्मिक सुक्तियाँ (मुनिश्री ने आत्म-कल्याण के मार्ग पर चलने वाले 
आत्मशोधार्थियों के लिए एक प्रेरक आध्यात्मिक चयनिका के रूप में इस पुस्तिका को 
तैयार किया हैं। चुने हुए वोधप्रद सूक्‍तों का यह ऐसा अप्रतिम संकलन है, जिसमें श्लोकों 
को अर्थसहित प्रस्तुत किया गया है), इन्दौर, १९७३ । 


७. ईश्वर कहाँ है ? (इस पुस्तिका में ईश्वर के स्वरूप की व्याख्या के साथ स्पष्ट 
किया है कि चरित्र ही ईश्वरीय रूप है), आगरा, नवीन संस्करण १९७२ | 


८. कल्याण सुनि और सम्राद्‌ सिकन्‍्दर (इस पुस्तिका में तीर्थकर आदिनाथ और 
महावीर के सम्बन्ध में ऐतिहासिक तथ्य प्रस्तुत करने के साथ ही सिकन्दर के भारत पर 
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आक्रमण करने, उसकी कल्याण मुनि से भेंट होने, फिर मुनिश्री का यूनान में विहार हार करने 
आदि की शोधपूर्ण सामग्री प्रस्तुत की ), आगरा, नवीन संस्करण १९७२ । 


९. गुरु-संस्था का महत्त्व (इस पुस्तिका में समझाया है कि किस प्रकार गुरु सम्यकत्व 
की त्रिधारा के मूर्तरूप हैं, उनके सद्भाव से समाज पशुत्व से मनुष्यत्व और देवत्व की ओर 


अग्रसर होता है), जयपुर, १९६४ | 


१०. तीर्थंकर बद्धंसान (मुनिश्वी ने अपने सेरठ-वर्षायोग : १९७३ में जो अध्ययन- 
अनुसंघान किया और जो अभीक्षण स्वाध्याय-सिद्धि की, उसी की एक अपूर्व परिणतति है 
उनकी आज से बीसेक वर्ष पूर्व प्रकाशित कृति वीर प्रभु” का यह आठवाँ उपस्क्ृत संस्करण 
इसमें भगवान्‌ महावीर के जीवन पर खोजपूर्ण सामग्री तो दी ही है, साथ ही उन तथ्यों का 
भी संतुलित समायोजन किया है जो अब तक हुई गंभीर खोजों के फलागम हैं । यही कारण 
है इसमें प्रागैतिहासिक, ऐतिहासिक, ज्योतिपिक, सांस्कृतिक तथा सामाजिक दृष्टियों से 

महत्वपूर्ण प्रमाणिक विवरण भी सम्मिलित है; यह ग्रन्थ अनेकान्त पर व्यापक जानकारी 
से युक्त है ), इन्दौर १९७३ । 


११. देव और पुरुष्णर्थ (इस पुस्तिका में दैव की उपासना पुरुषार्थ-परायण होकर करने 
की प्रेरणा दी गयी है), आगरा, तवीन संस्करण १९७२ । 


१२. नारी का स्थान और कर्तव्य (इस पुस्तिका में नारी-जीवन को एक स्वस्थ और 
तेजस्वी भार्गदर्शन दिया गया है ), इन्दौर, १९७१ । 


१३. निर्सल आत्मा ही समयसार (यह कुन्दकुन्दाचार्य की बहुमूल्य कृति समयसार 
पर मुनिश्री के स्वतन्त्र, सारपूर्ण, मौलिक प्रवचनों का अपूर्व ग्रन्थ है), इन्दोर, १९७२। 


१४. पावन पर्व रक्षाबन्धन (इस पुस्तिका में रक्षावन्धन को मैत्री-प्व, सौहाद-महोत्सव 
के साथ वात्सल्प-पृरणिमा' के रूप में प्रस्तुत किया है । कथा भी रोचक शैली में दी है), 
आगरा, नवीन संस्करण १९७२ । 


पिच्छि-कमण्डलु (मुनिश्री-रचित कृतियों में इस ग्रन्थ को शीर्पस्थ स्थान प्राप्त 
है, यह एक ओर मौलिक एवं सारगर्भित है, तो दूसरी ओर मुनिश्री के प्रातिभ दर्शन एवं 
ऋत्तदृष्टित्व से ओतप्रोत है । इस ग्रन्थराज में जिनर््र भक्ति, गुरु-संस्था का महत्त्व, चरजन्म 
और उसकी सार्थकता, जैनधर्म-मीर्मासा, चारित्र बिना मुवित नहीं, पिच्छि और कभण्डलु, 
शब्द और भाषा, बक्‍्तृत्व-कला, मोह ओर मोक्ष, लेखन-कला; साहित्य, स्वाध्याय 
और जीवन, समाज, संस्कृति और सभ्यता, वर्षायोग, धर्म और पन्ध, दीक्षा-ग्रहण-विधि, 
सल्लेखना जैसे विविध एवं व्यापक विपयों का समावेश हुआ है । इनमें प्रतिघादित विषयों 
ने आगे चलकर स्वतन्त्र पुस्तिकाओं का स्वरूप ग्रहण - कर लिया है), जयपुर, द्वितीय 
संस्करण (परिवद्धित-संशोधित) १९६७ । हे न 
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१६. मन्त्र, सूति और स्वाध्याय (इस पुस्तिका में णमोकार मन्त्र माहात्म्य, मू्तिपूजा 
के रहस्य और स्वाध्याय के जीवन में महत्त्व को प्रतिपादित किया है ) जयपुर, १९६४। 


१७. महात्मा ईसा (इस पुस्तिका में ईसा मसीह के भारत-आगमन, उन पर श्रमण- 
संस्कृति का प्रभाव-जैसे तथ्यों के बारे में सप्रमाण लिखा है कि इतिहासविद्‌ तथा शोधकर्त्ा 
इस बात पर प्राय: एकमत हैं कि महात्मा ईसा का सुप्रसिद्ध गिरिप्रवचन तथा पीटर, एण्ड्र , 
जेम्स आदि शिष्यों को दिये गये उपदेश जैन-सिद्धान्तों के अत्यन्त समीप हैं) न्‍ 


१८. विश्वधर्म की रूपरेखा (इस पुस्तक में भगवान्‌ ऋषभनाथ से महावीर तक की 
तीर्थंकर परम्परा की प्रामाणिकता प्रस्तुत करते हुए जैनधर्म की प्राचीनता का विवेचन किया 
है और प्रतिपादित किया है कि विश्व का सर्वसम्मत, विश्व-हितकारी धर्म अहिंसा' है । 
“विश्वधर्म' की रूपरेखा अहिसामयी है), दिल्ली, द्वितीय संस्करण १९६६ 

१९, विश्वधर्म के दशलक्षण (यह एक महत्त्वपूर्ण कृति है, जिसमें विश्वधर्मं की एक 
सुसंगत रूपरेखा प्रस्तुत हुई है), इन्दोौर १९७१॥। 

२० विश्वधर्म के मंगल पाठ (इस पुस्तक में परम्परात सामग्री को नये ढंग से शुद्ध तथा 
मौलिक*रूप में प्रस्तुत किया गया है), इन्दौर, १९७१ । 

२१. वीर प्रभु (इस पुस्तिका में भगवान्‌ महावीर का संक्षिप्त किन्तु सारपूर्ण परिचय है, 
साथ ही उनके दिव्य उपदेशों को सरल-सरस लोकभापा में प्रस्तुत किया है), आगरा, 
छठा संस्करण १९६६ । 

२२. सप्त व्यसन (इस पुस्तक में वसुनन्‍्दी श्रावकाचार के संदर्भ में सप्त व्यसन'- 
जैसे परम्परित विषय को बड़े रोचक रूप में प्रस्तुत किया गया है), इन्दौर १९७१। 

२३. समय का मूल्य (यह पुस्तक एक उत्कृष्ट कृति है। इसमें समय की महत्ता पर 
कई रोचक तथ्य हैं, इसकी शैली मन को मथ डालने वाली है), इन्दौर १९७१। 

२४. सर्वोद्य तीर्थ (इस पुस्तिका में स्पष्ट किया हैं कि सर्वोदिय तीर्थ की परिकल्पना 
किस प्रकार विश्व मानवों के संपूर्ण हितों की रक्षा करने में सक्षम है), आगरा, नवीन संस्क रण 
१९७२ । 

२५. सुपुन्नःकुलदीपकः (इस पुस्तिका में आज के यस्त्र-युग में कुल-दीपक विश्वदीपक 
कैसे बन सकते हैं, इस संदर्भ में युवा-पीढ़ी को बड़ा ही प्रेरक उद्वोधन दिया है), आगरा, 
नवीन संस्करण १९७२ । 

२६. स्वतंत्रता और समाजवाद (मुनिश्री ने तत्त्वार्थंसूत्र के कई सूत्रों को एक नये ही 
संदर्भ में प्रस्तुत किया है । पुस्तक युगान्तकरकारी है और जैन-तथ्यों के संदर्भ में पहली 
बार समाजवाद की व्याख्या करने में समर्थ हैं), इन्दौर १९७१ ॥। 

२७, श्रमण संस्कृति और दीपावली (इस पुस्तक में श्रमण संस्कृति और उसकी उप- 
लब्धियों का विवेचन करते हुए राष्ट्रीय पर्वे दीपावली की महत्ता स्पष्ट की गयी है साथ 
ही उसके आयोजन को विशा भी दी है ), इन्दौर १९७२। 


सुनिश्ची विद्यानस्द-विशेषांक ८ 


संकलित 


५ 
अमृतवाणी (यह पुस्तक मुनिश्री के इन्दौर वर्पायोग में दिये गये कतिपय महत्त्व- 
पूर्ण प्रवचनों के मुख्यांशों का संकलन है) इन्दौर, १९७२ । 


पच्चोस सी वाँ वीर-निर्वाणोत्सव कंसे मनायें ( दिल्‍ली में ८ जुलाई, १९७३ 
को दिये गये क्रान्तिकारी प्रवचन का संपादित रिपॉटिंग, दिशादश्शन देने में समर्थ तेजस्वी 


विचार), इन्दौर, १९७३ । 


मंगल प्रवचन (गांधी-शताब्दी पर प्रकाशित इस पुस्तक में १०५ विपयों का 
समावेश किया गया हैं। मुनिश्नवी द्वारा समय-समय पर दिये गये प्रवचन का यह 
विधयानुक्रम में संकलित एवं संपादित सार-संक्षिप्त है); मेरठ, द्वितीय संस्करण १९६९। 


मंगल प्रवचन (गांधी-शताब्दी पर प्रकाशित द्वितीय संस्करण १९६१९ का यह 
पॉकेट बुक में तृतीय संशोधित संस्करण है। इन मंगल प्रवचनों का स्वरूप ही कुछ ऐसा 
है कि इन्हें पढ़ जाने पर जैनधर्म की एक लोकोपयोगी मूर्ति स्वयंभेव आँखों के सामने 
आ खड़ी होती है); श्री महावीरजी (राजस्थान,) १९७३ । के 


ज्ञान दीप जलें (प्रेरक प्रसंगों से भरपूर मुनिश्री के अहिंसा का पथ प्रशस्त करने 
वाले विचार नवनीत, इस पॉकेट बुक में श्रमण संस्कृति और उसकी उपलब्धियाँ, संस्कृति 
ओर धर्म, धर्म दिगम्बर मुनि और श्रमण, दीपावली, समय का मुल्य, अरभीध्ण 
ज्ञानोपयोग, सप्त व्यसन आदि विपयों का सारांश दिया गया है), मेरठ १९७३ । 


मुनि विद्यानन्द की जीवनधारा (स्व. विश्वम्भरसहाय प्रेमी द्वारा लिखित इस 
पुस्तक में मुनिश्री की विचारधारा तथा प्रेरक सन्देश संक्षिप्त रूप में संपादित किये गये 
हैं, साथ ही अनेक संतों, विद्वानों और नेताओं से उनकी भेंटों का विवरण भी दिया गया 
है), सहारनपुर, १९६९ । 


हिमालय में दिगम्वर मुनि ( पदमचन्द्र शास्त्री द्वारा रचित यह ग्रन्थ मुनिश्री 
के आध्यात्मिक परित्रजन तथा चातुर्मास की दैनंदिनी है, इसमें उनके प्रवचनों के जो 
भी अंश आये हैं, वे भारतीय संस्क्ृति के मर्मज्ञों के वड़े काम के हैं, इसमें मुनिश्री के विराट्‌ 
व्यक्तित्व का आभास मिलता है| संपूर्ण कृति मुनिश्री के आत्मवल और प्रखर साधना 
की गौरव गाथा है। यह एक यात्रा-ग्रंथ तो है ही, साथ ही यह ऐसा अद्वितीय ग्रन्थ भी 
है, जिसमें इतिहास, समाजशास्त्र, संस्क्रतिशास्त्र, भाषा-विज्ञान, धर्म तथा नीतिशास्त्र, 
प्रजाति-विज्ञान इत्यादि आकलित है । प्रस्तुत ग्रन्थ मुनिश्री की आत्मोपलब्धि का सार- 
संक्षेप तो है ही, लोकोपलब्धि का भी एक सशक्त संदर्भ है), श्रीनगर-ढ़वाल 


(हिमालय), १९७० । 
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प्रेरित 

अंगूर (मुनिश्री की प्रेरणा से संकलित इस पुस्तक में चुने हुए स्त्रोत, पाठ और 
भजन सम्मिलित हैं, श्रमण जैत भजन प्रचारक संघ द्वारा प्रकाशित एवं प्रसारित इसकी 
विभिन्न संस्करणों के रूप में डेढ़ लाख से ऊपर प्रतियाँ बिक चुकी हैं, कतिपय भजनों के 
रिकार्ड भी बन गये हैं) । 


ऐतिहासिक महापुरुष तीर्थंकर वर्धमान महावीर (इसकी रचना मुनिश्री के 
सान्निध्य में डा. जयकिशनप्रसाद खण्डेलवाल ने की है। इसमें लेखक ने मुनिश्नी के निर्दे- 


शन में महावीर के जीवन का असंदिः्ध वृतान्त प्रस्तुत किया है), मेरठ , १९७३। 


जैन इतिहास पर लोकमत (इसमें जैन दर्शन तथा इतिहास के विषय में भारत 
के सुप्रसिद्ध विद्वानों के प्रांजल मत संग्रहीत हैं ), मेरठ, १९६८। 


जैन शासन का ध्वज (यह जैन ध्वज के स्वरूप, इतिहास और व्यक्तित्व पर 
सर्वप्रथम प्रकाशन है; संप्रदायातीत तथ्यों से युक्‍त बहुरंगी पुस्तक मुनिश्री के मार्गे- 
दर्शन में डा. जयकिशनप्रसाद खण्डेलवाल ने तैयार की है), मेरठ, १९७३ 


तीर्थंकर पाश्वेनाथ भक्तिगंगा (इस पुस्तक के प्रारंभ में तीर्थकर पाश्वनाथ का 
जीवन-चरित्र दिया गया है। भ. पाश्वंनाथ से सम्बन्धित १०१ भजनों को अर्थसहित 
प्रस्तुत किया गया है । इसके संकलन , संपादक और अनुवादक हैं डा. प्रेमसागर जैन), 
दिल्‍ली, १९३९ । 


तीर्थंकर महावीर भक्तिगंगा (यह भुनिश्री के पावन हृदय की प्रेरणा का परिणाम 
है। प्रारंभ में मुनिश्री द्वारा संक्षेप में लिखित तीर्थकर महावीर का जीवन-चरित्र है। 
इसमें भ. महावीर से सम्बन्धित स्त्रोत तथा ४८ भजनों को अर्थसहित प्रस्तुत किया 
गया है), दिल्‍ली, १९६८ । 


भक्ति के अंगूर और संगीत-समयसार (मुनिश्री की प्रेरणा से डा. नेमीचन्द 
जैव हारा संपादित यह पुस्तक अंगूर और 'सुसंगीत जैनपत्रनिका' से किचित्‌ आगे की 
चीज है । इसमें कुछ सामग्री नई और कुछ पुनः संकलित है), इन्दौर, १९७१। 


भरत और भारत (मुनिश्री के मार्गदर्शन में डा. प्रेमसागर जैन द्वारा रचित इस 
पुस्तक में ऋषभदेव के ज्येष्ठ पुत्र भरत को ही इस देश के नाम भारतवर्ष! का मूलाधार 
'ऐतिहासिक एवं पौराणिक प्रमाणों द्वारा सिद्ध किया गया है ), बड़ौत, १९६९ । 
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भारतीय संस्कृति और श्रमण परम्परा (डा. हरीद्धभूषण जैन द्वारा लिखित 
श्रमण संस्कृति को इतिहास और अनुसंधान के परिप्रेक्ष्य में प्रस्तुत करने वाली यह एक 
प्रमाणिक पुस्तक है; छोटी किन्तु तथ्य की ध्वनी एक मद्दत्त्वपूर्ण कृत्ति है), मेरठ, १९७३। 


बोर निर्वाण बिचार सेवा (मुनिश्री .की प्रेरणा, प्रोत्साहन और आशीर्वाद से 
श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ प्रकाशन समिति, इन्दौर के अन्तर्गत कार्यरत यह अखिल भारतीय 
विचार सेवा (फीचर सविस) विविध धामिक अवसरों और पर्वों पर जैन-जैनेजर 
विद्वानों से सपारिश्रमिक सामग्री तैयार करना कर पत्र-पत्रिकाओं में निःशुल्क प्रकाश- 
नार्थ वितरित करती हैं । इसके द्वारा प्रसारित सामग्री को मराठी तथा गुजराती पत्रों 
ने भी अनुवाद के रूप में प्रकाशित किया है । इसके पर्युपण-अंक' और २५०० वां 
वीर-निर्वाण महोत्सव संदर्भ में एक दिशादर्शन : कार्यक्रम और आयोजन-अंक काफी 
लोकप्रिय हुए हैं ), इन्दोर, १९७२॥। 


सुसंगीत जन पन्निका (इसमें जैन संगीत को लेकर वड़ी मौलिक और खोजपूर्ण 
सामग्री है | वास्तव में जैन संगीत को लेकर इतना अच्छा संकलन अब तक देखने में नहीं 
आया । इसमें कई लेख अनुसंधान की निधि है । पत्रिका की एक बड़ी विशेषता यह है कि 
इसने अपने अन्तर्भारती स्वरूप के कारण अखिल भारत की जैन प्राणघारा को एक सूत्र 
में पिरो लिया है), श्रमण जैन भजन प्रचारक संघ, दिल्‍ली, १९७० । 


तीर्थंकर बद्धमान महावीर (मुनिश्री के मार्गदर्शन में पद्मचन्ध शास्त्री द्वारा 
प्रस्तुत भगवान्‌ महावीर के जीवन पर पहली वार अत्यन्त प्रामाणिक तथ्यों पर भाधारित 
पठनीय सामग्री तथा प्राचीन प्रतिमाओं के दुलंभ चित्रों से युक्त कृति), इन्दौर, 
प्रकाश्य: १९७४ । (0 


ज्ञानी ज्ञान और वराग्य के दो तटों में घेरकर जीवन-नदी को मोक्ष-समद्र तक 
पहुँचाने में प्रयत्नशील रहता हूँ । उसने निर्मल जल में संस्कृति के कमल खिलते 
हैं । उससे स्पर्श कर जो पवन गुजरता है, वह गीतलता से मर जाता है | उसके 
तटों पर जो बीज गिरते हैँ, उनके छायादार वक्ष बनते हैं और उसके पास प्यास लिये 
अंजलि बढ़ाता हैँ, उसे अमृत पीने को मित्रता हैं। 


-सुनि विद्यानन्द 
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तपस्या के चरण 


चलते-चलते राह वन गये, तप्ते-तपते वने उजाली। 
तन प्राणी-प्राणी का तन है, सन उपवन उपवन का माली ।। 


रूप अतन, जीवन चन्दन है, रोम-रोम कमलों का वन है। 
इवासों में साहित्य सुमन है, हाथों में विद्या का घन है।। 
बात-बात में ग्रांधी-वाणी, रागर-राग में भोले शंकर। 
अधरों पर दूृखियों की कविता, आँखों में सारे तीथंकर ।॥ 
विद्या-धन ऐसा सागर है-जो न कभी रत्नों से खाली। 
चलते-चलते राह बन गये, तपते-तपते बने उजाली॥। 


दुनिया त्यागी, कपड़े छोड़े, छोड़ा नहीं हृदय कवियों का। 
जोड़ा नहीं, दिया दाता को, तोड़ा नहीं हृदय कवियों का 
उपवासों में जग को भोजन, मौन न्नतों में मंत्र ज्ञान के। | 
मस्तक पर त्रय रत्न दीप्त हूँ, उर में अंकित शब्द ध्याव के ॥। | 
मन्दिर-मन्दिर के दीपक स्वर, चाह अमर पूजा की थाली । | 
चलते-चलते राह बन गये, तपते-तपते बने उजाली ॥॥ 


जिधर दिगम्वर पग घरते हैं, उधर बुझे दीपक जल जाते । | 
जिस पर दया-दृष्टि करते हैं, उसके नष्ट बीज फल जाते,।। । 
जो सत्संग नहीं तजता है, उसको दाग नहीं लगता है,। 
जो चरणों को मुकुट बनाते, उनको स्वार्थे नहीं ठगता है।। 
मानस में झशि की शीतलता, माथे पर सूरज की लाली। 
चलते-चलते राह वन गये, तपते-तपते बने उजाली ॥। 


ज््कौँ 
कि 


स्याह्ाद में सवकी बोली, भावों में भक्तों की भाषा। 
पूजा में जन-जन की पूजा, चावों में सवकी अभिलापा ।॥ 
गतिविधि सें युय-युग की निधियाँ, यति में विश्व-क्ान्ति की सीता । 
प्रकट हुआ आलोक वीर का, मुखर हुई मुनि्यों की गीता ॥॥ 
रसना नहीं रसों से खाली, साधू नहीं गुणों से खाली। 
चलते-चलते राह वन गये, तपते-तपते बने उजाली ॥॥ 


>> 


रघवीरशरण ५“प्रि 


[] 


मुनिश्री विद्यानन्द विशेषांक ९१ 


(संयुक्त पुरुष : श्रीगुरु विद्यानन्द, पृष्ठ ३४ का शेष) 


आज का ज्ाहिमाम पुकारता विश्व लोकवललभ विद्यानन्द को झपने बीच 
घुरी के रूप में पाना चाहता है। 


का सेठाश्रयी पंडित होने को अपनी आत्मा का अपमान समझता है । जिनेश्वरों के धर्म- 
शासन की व्याख्याता वह पंव्ति-परम्परा आज लुप्तप्रायः है, महाराज ! गोपालदास 
वरैया और गणेशप्रसाद वर्णी को जनेता धर्म-कोंख आज बाँझ होने की हद पर खड़ी 
है। क्या समाज के सर्वेश्वरों को इसकी चिन्ता कभी व्यापी है ? कतई नहीं। कान 
पर जूं तक नहीं रेंगती; क्योंकि यह व्यवस्था ग़ैरसामाजिक और गैरज़िम्मेवाराना 
है। यह समाज है ही नहीं, केवल व्यक्त स्वार्थों के पारस्परिक ग्रठवन्धन की दुरभि- 
सन्धि है ए 

जानता हूँ । जो तुम्हारा दर्द है, वही तो मेरा भी ददं है ! सब कहो, सुनना 
चाहता हूँ । 

“धर्म-शास्त्र और जिनोपदिष्ट तत्त्वज्ञान का ककहरा तक भी न समझने 
बाले समाज के चोटीपतियों ने धर्ममूरति ब्रह्मचारी शीतलप्रसाद, वौरिस्टर चम्पतराय, 
वैरिस्टर जुगमन्दरलाल जैनी, अर्जनलाल सेठी और न्यायाचार्य पं. महेन्द्रकुमार जैन जैसे 
जाने कितने ही जिनेश्वरी सरस्वती के धुरन्धरों पर तरह-तरह के कलंक और लांछन 
लगाये। कइयों को प्रस्ताव पास करके जाति-वहिष्कृत भी किया गया। उन पर अत्या- 
चार हुए ।/“और सुनाऊं, महाराज ४?” 

'कह दिया न, सब सुनाओ ।' 

जैन पुरातत्त्व के विलक्षण खोजी और जिनवाणी के अनन्य उद्धारक पं. नाथूराम 
प्रेमी ने जब सर्वत्रथम जैन वाडमय को मुद्रित कर प्रकाशित किया, तो शास्त्र की 
आसातना के इस पाप की खातिर, उनकी द्रूंकान को वम्बई की गठरों में फिकंवा दिया 
गया। उसके बाद नाथ्राम प्रेमी ने जिन-मन्दिर का द्वार नहीं देखा ।”” आज उन्हीं 
प्रेमीजी की कृपा के प्रसाद से छापे में मुद्रित जैन शास्त्र बम्वई के उसी मारवाड़ी मन्दिर 
से लगाकर सारे भारत के जिन-मन्दिरों के भण्डारों में समादुत भाव से विराजमान हैं, 
और लाखों जैनियों के धर्म-लाभ का सुलभ साधन हो गये हैं।* ऐसी तो वेशुमार 
कहानियाँ हैं, महाराजश्री 

'एक और तुम्हारे सन में आ रही है, वह भी सुना दी'”।' 

'भवीन भारत के ऋषि-कल्प साहित्यकार और चिन्तक जैनेन्द्रकुमार की माँ की 
लाश उठाने के लिए आने को दिल्‍ली के हर जैन श्रावक ने इनकार कर दिया। और 
माँ के शव के पास एकाकी खड़े निरीह जैनेन्ध की आँखों आगे,भाविकाश्रम की अधिष्ठान्री 
रामदेवी की लाश पर, आश्रम के हिसाव-किताव की जाँच-कमेटी बैठी । उसके वाद जनेन्द्र 
ने अपने को 'जैन' कहा जाना पसन्द नहीं किया “जैन तो मेरे नाम के साथ भी लगा है, 
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पर तथाकथित जैनत्व की सीमाओं से मैं कभी का निष्क्रान्त हो चुका । “इस समाज की 
आज भी वही मनोवृत्ति है, आज भी वही रवैया है-शायद हालत बदतर है |“ 

वह तो है, अब तुम क्या कहना चाहते हो ? 

यही कि हिसाबी-किताबी द्रव्य का अन्न खाकर, महावीर लिखना मुझ ब्रह्म- 
कर्मी के वश का नहीं है । मुझे इस मायाजाल से कंपया मुक्त ही रखें। केवल आपका 
आशीर्वाद चाहता हूँ कि अपने आत्मगत महावीर की रचना करने में सफल हो सकूं । 
योगक्षेमवहाम्यहं' श्री महावीर मेरा भार उठायेंगे ही ““।' 

स्पष्ट देख सका, मेरा शब्द-शब्द मुनिश्री के हृदय के आर-पार गया है। मेरी 
आवाज़ के दर्द से उतका पोर-पोर अनुकम्पित हुआ है; फिर भी वे निश्चल हैं। अपलक 
एकटक मेरी ओर निहार रहे हैं । फिर निरुद्ठेंग शान्त स्वर में बोले : 

नहीं, अब मेरे हाथ से छटक जाओ, यह सम्भव नहीं । सुनो वीरेन्द्र, मैं भी 
तुम्हारी ही तरह वालपन से ही विद्रोही रहा हूँ ॥ और आज जो कुछ हूँ, वह उसी 
की चरम परिणति है। अभी कुछ वरस पहले मेरे साथ भी ऐसी नौबत आयी थी । 
कहा गया था, इस साधु की रोटी बन्द कर दो, इसे कपड़े पहना दो । यह पर धर्मो की 
मिथ्यादृष्टि शास्त्र-वाणी का व्याख्यान करता है ।“लेकिन मैं मैदान में डँटा रहा, 
भागा नहीं अपनी आन पर अविचल रहा। आज देख ही रहे हो, कहाँ हूँ? ' 


'आपकी और वात है, महाराज, आप गृह-त्यागी सन्यासी हैं, और आपके पास 
प्रत्यक्ष वपोवल है, जिसे कोई हरा नहीं सकता । मैं ठहरा परिवार-भारवाही गृहस्थ 
और फिर भी स्वैराचारी कवि : कई मोर्चों पर एक साथ लड़ने को मजबूर । ऐसे में 
मेरे आन्तर तपो-संघर्ष और उन्मृकत भावोन्मेष को समझने का कष्ट यहाँ कौन करेगा ?! 

“मैं करूंगा तुम्हारी प्रेमाकुल विद्रोह-मूर्ति के [पीछे इस वार मैं खड़ा हूँ । यह्‌ 
क्या काफी नहीं होगा ?* 

“मैं आपा हार कर नतमाथ समपित हो रहा । समझ गया, यह गुरुः साक्षात्‌ 
प्रत्रह्म| का अचूक आश्वासन, और अकुतोभय अभय-वचन है । मैंने कहा : 


“.-भगवन्‌, मेरे हृदय में जो महावीर इस घड़ी उठ रहे हैं, वे आज की असत्य, 
हिंसा, चोरी, परिग्रह और व्यभिचार की बुनियाद पर खड़ी आसुरी व्यवस्था के विरुद्ध 
विद्रोह के दिगम्वर ज्वालामुखी की तरह श्रगट होंगे । अपने समय के पथश्रष्ट 
ब्राह्मणत्व, क्षात्र्व और वणिकत्व के विरुद्ध भी, वे इसी प्रकार प्रलयंकर शंकर की 
त्तरह उठे थे। ब्रह्मतेज और क्षात्रतेज के संयुक्त अवतार, उस पुरुषोत्तम ने अपने काल की 
ससागरा पृथ्वी की धुरी हिला दी थी; और उसे वस्तु-सत्य की स्वाभाविक धर्मेध्रुरी 
पर पुनप्रेतिष्ठित किया था। यही होगा मेरे महावीर का स्वरूप |“ ५ 

मेरा महावीर भी वही है, और उसकी युगानुरूप जीवन्त मूर्ति तुम्हारे सिवाय 
आज कौन इस देश में गढ़ सकेगा ? इसी कारण तो तुम्हें खोज रहा था। और लो, 
तुम स्वयम्‌ ही आ गये ।४“ 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक रु 


न्श्प 


े0 ऐसे वल्लभ के हाथ से छटक कर अन्यत्र कहाँ शरण है ? मन्दिर में जो भगवान्‌ 
प्रतिमा-योगासन में बैठे हैं, वही तो अभी मेरे सामने बोले। वरवस ही उस प्रेममूर्ति 
साधु के वीतराग घुटने पर, फिर मेरा माथा जा ढलका | मयूर-पींछी के कई मुदु-मन्द 
आघात मेरी चेतना कौ अगम्य ऊँचाइयों में उत्क्रान्त करते चले गए ।”“ हे 

“और आज देख रहा हूँ, श्रीगूरु विद्यातन्द की वह मांत्रिक वाणी मेरी क़लम 
पर साकार हो रही है। ऐसा लगता है, मानो चाँदनपुराधीश्वर के चरणों में बैठे हैं 
भगवद्पाद्‌ गुरुदेव विद्यानन्द : और उनकी गोद में कवि युवराज की तरह रस-समाधि 
में निमज्जित लेटा है: और उसकी लेखनी पर भगवान्‌ आपोंआप उतरते चले 
आ रहे हैं ।* । ( 

5 अगले दिन सवेरे विदा लेने गया । गुरु-भगवान्‌ बोले : 'एक वस्तु तुम्हें 
देनी है” ” मेरे मस्तक पर पींछी डालते हुए वे उठकर अन्दर गये । लाकर जो गोपन 
चिन्तामणि वस्तु उन्होंने मेरे हाथ पर रक्खी, उसको अनावरण करने का अधिकार 
मुझे नहीं है ।“वोले कि : नित्य इसका अभिषेक-आराधना करो, फिर देखो क्या होता 
है" “जो हुआ है, सो तो आज देख ही रहा हूँ । 

““श्रीगूरु के पाद-प्रान्त में जाने कितनी देर माथा ढाले रहा । फिर सर उठाकर 
घुटनों के बल बैठा, तपस्वी के उस विश्व-विमोहन स्वरूप को निहारता रह गया । 
आण में जन्म-जन्मों के सारे संचित दुःख-कष्ट एक साथ उमड़ आये | शब्द असम्भव 
हो गया । आँखों में उजल रही आरती में ही सब कुछ आपोंआप निवेदन हो गया। 
अकातर, असंलग्न, निरावेग, फिर भी नितान्त आत्म-वल्लभ-सी वह वीतराग दृष्टि 
अनिमेष मुझ पर लगी रही ॥४“ 

““अद्वत मिलन की उस अकथ घड़ी के साक्षी थे, केवल बाबूभाई पाटोदी ।'"* 


““जयपुर जाने को तैयार खड़ी बस की ओर तेज़ी से लौट रहा था । पर पैर 
धरती पर नहीं पड़ रहे थे । “उसी महाभाव मूर्ति की परिक्रमा कर रहे थे, जिसे देश- 
काल में पीछे छोड़ आया था । पर क्या सचमुच पीछे छोड़ आया था, और क्या फिर लौट- 
कर अन्यत्र जाना सम्भव हो सका था 2४० 

«जीवन में कई चेहरे हृदय पर अंकित हुए होंगे। कोई कामिनी-प्रिया मेरी 
साँसों तक पर छपकर रह गयी होगी । किसी आवाज की विदग्ध मोहिनी से मैं बरसों 
पागल रहा हूँगा | पर कोई मुख-छवि, कोई आवाज़, कोई मुस्कान मेरे आत्म-व्य के 
हाथ ऐसी तद्गप न हो सकी, कि जो स्मरण करते द्वी सांगोपांग मेरे समक्ष मूर्त हो जाये। 
केवल एक मुख-छवि, एक आवाज़, एक मुस्कान, ऐसी है, जो देश-काल के सारे व्यवधानों 
को भेदकर, चाहे जिस क्षेण मेरे अन्तर में हठात,विजली की लौ की तरह जीवन्त और 
ज्वलन्त हो उठती है । ““वही, जिसे पहली वार १९ अक्टूबर १९७२ के दिन, चाँदनपुर 
में देखा और सुना था ।““वह्‌ फिर अनन्त, अपनी हो कर रह गयी"! 0 
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एक प्रेरक व्यक्तित्व : 
सुनिश्नी विद्यानन्द स्वामी 





अपने लड़कपन में मैंने कई दिगम्वर मुनि देखे थे, और उनके घिसे-पिटे धर्मो- 

* पदेशों को सुनकर मुझे बेहद बोरियत महसूस होती थी । उन प्रवचनों में न तो 

कोई जान होती थी, और न रोजमर्रा की जिन्दगी से कोई सीधा संबंध । वे शुष्क 

शब्दों में और उवा देने वाले तोतारटन्त अन्दाज में रूढ़ जैनाचार का व्याख्यान 
करते थे ।* * * 


-डॉ. ज्योत्तीन्द्र जेन 


सन्‌ १९७२ के जुलाई में मैं वियेना विश्वविद्यालय से पीएच. डी. लेकर, तीन 
वर्ष के यूमप प्रवास के वाद, एक प्रशिक्षित नृतत्त्व-वैज्ञानिक (एन्थॉपोलॉजिस्ट ) के रूप में 
भारत लौटा । मैं तव ज्यूरिख (स्विट्जरलैण्ड) के 'रीटबर्ग म्यूजियम' के एक शोध-वैज्ञा- 
'निक की हैसियत से भारत में जैन कला और संस्क्ृति पर प्रलेखन-कार्य (डाक्यूमेन्टेशन ) 
करने आया था । इससे पूर्व मैं आदिम कवीलाई धर्मों के अध्ययन में तज्ञता प्राप्त कर चुका 
था । यही मेरे प्रशिक्षण का विपय रहा था । और इसमें मुझे बुनियादी दिलचस्पी थी । 


यद्यपि एक दिगम्बर जैन परिवार में ही मेरा जन्म हुआ था, किन्तु वचपन में और 
“उसके बाद भी जैनधर्म के किसी भी पहलू से मैं आक्ृृष्ट न हो सका था । मगर उसके वाद 
एक आधारभूत तत्त्व में मुझे वेशक दिलचस्पी रही, और वह था ईश्वर का अस्वीकार, तथा 
व्यापक अर्थ में उसकी यह मान्यता कि व्यक्ति स्वयं ही अपने कर्मानुसार अपने सुख-दु:ख के 
भोगों के लिए जिम्मेवार है । वही अपने भाग्य और जीवन-स्थिति का निर्णायक है, कोई 
अज्ञात विधाता या ईश्वर नहीं । इसके अतिरिक्त जैनधम में कभी कोई दिलचस्पी मेरी 
नहीं रही थी । मुझे जैनों से अरुचि थी, क्योंकि मुझे हमेशा यह अहसास होता रहा कि 
वे जैनाचार की कट्टर और रूढ़ शारीरिक साधनाओं को ही अधिक महत्त्व देते हैं और उसके 
आधारभूत तत्त्वज्ञान में अन्तनिहित सूक्ष्म भावार्थों को भुलाये रहते हैं । 

जैनधर्म के नाम पर अक्सर मैंने यही देखा था कि जैन लोग अपने उपवासों की संख्या 
में गये लेते हैं, और परिवार में कोई उपवास करे तो उसका जुलूस निकालने और उस उप- 
लक्ष्य में उपहार वाँटने में ही उपवास की पूर्णाहुति मानी जाती है। मैंने ऐसे ही जैनों को 
देखा था जो वाहय दिखावटी धामिक क्रियाओं में ही वेतरह उलझे थे, पर अपनी कपायों 
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और उत्तेजनाओं पर जो कतई काब्‌ नहीं पा सके थे, और इस ओर उनका कोई लक्ष्य भी 
नहीं था। मेरा यह ख्याल था कि जैनी लोग प्रथम कोटि के पाखण्डी हैं । 

सो यहाँ आकर काम करने में जैनधर्म या जैन लोगों में मेरी कोई दिलचस्पी नहीं 
थी। मैं भारत लौटा था केवल जैन कला और संस्कृति का एक प्रलेखन या लेखा-जोखा तैयार 
करने के उद्देश्य से । मैं कोई श्रद्धालु जैनी नहीं हूँ और जैन संस्कृति तथा कला के अध्ययन 
में मेरी यह तटस्थता एक विधायक और आवश्यक योग्यता ही मानी जा सकती है; क्योंकि 
इसी तरह मैं जैनों के इन पहलुओं का एक अनाग्रही, वस्तुनिष्ठ और पूर्वग्रह-मुक्त अध्ययन 
प्रस्तुत कर सकता हूँ ! 

में जब यह काम शूरू ही करने जा रहा था, तभी मेरे नाना, वम्बई के एक जौहरी 
श्री मथुरालाल' तलाटी ने मुझे बताया कि अभी श्री महावीरजी में एक आधुनिक मिजाज 
के प्रभावशाली और तेजस्वी दिगम्बर जैन मुनि वर्षावास कर रहे हैं, और कार्यारम्भ करने 
से पहले मुझे जाकर उनसे मिलना चाहिये । बताया गया कि उनका नाम मुनिश्ी विद्या 

ननन्‍्दजी है | इस सुझाव से मैं कोई खास उत्साहित न हुआ ।_ 

अपने लड़कपन में मैंने कई दिगम्वर जैन मृनि देखे थे, और उनके घिसे-पिटे धर्मोप- 
देशों को सुन कर मुझे बेहद बोरियत महसूस होती थी । उन प्रवचनों में न तो कोई जान होती 
थी और न रोजमर्रा की जिन्दगी से उनका कोई सीधा सम्बन्ध । वे शुप्क शब्दों में और उबा 
देने वाले तोतारठंत अन्दाज में रूढ़ जैनाचार का व्याख्यान करते थे, जिसे जैनधर्म के ग्रंथों 
में आसानी से पढ़ा जा सकता था, और उसका ज्ञान पाने के लिए ऐसे किसी मुत्ति का प्रवचन 
सुनने के लिए जाना एकदम अनावश्यक था । दूसरे जैन मेनियों का दर्शन ही मुझे सदा अरुचि- 
कर रहा था, क्योंकि वर्तत और वाणी में ज्यादातर मैंने उन्हें बहुत रुखे-सूखे, अदय और 
असहिण्णु पाया धा,और लगता था कि वे मानो मुनित्व की महज भार की तरह अपने कंधों 
पर ढो रहे हैं : पर मुझ इस विपय पर अपना काम तो करना ही था, सो मैंने सोचा क्यों व 
श्री महावीरजी' से ही अपना कार्यारम्भ करूँ, जोकि एक महत्त्वपूर्ण जैन तीर्थक्षेत्र भी या । 


सो अक्ट्वर १९७२ की एक सुवह मैं अपने माता-पिता के साथ श्री महावीरजी जा 
पहुँचा । पता चला कि मू निश्री विद्यानन्दजी अभी यहीं पर है । यहाँ मंदिर की तस्वीरें उता- 
रने और मंदिर तथा धर्मशाला में जैनों के व्यवहार-वत्तेन का निरीक्षण करने में मैंने दो दिन 
बिताये। मैंने देखा कि स्थूलकाय जैन स्त्री-पुरुष एक दूसरे के साथ उम्रता से धबका मुक्‍्की 
करते हुए एक-दूसरे को पीछे ठेल कर, सबसे आगे पहुँच वेदी पर विराजमान भगवाव की 
प्रतिमा को चाँवल चढ़ाने के अपने संघर्ष में ही वेहद पिले हुए थे । अपनी इस दर्शन-लालसा 
से वे इतने वदहवास थे कि आगे पहुँचने की अपनी व्यग्रता में वे छोटे-छोटे रोते बच्चों के 
पैर कुचल देने में भी जरा नहीं हिचकते थे, और उन्हें वेरहमी से ठेल कर भीड़ में घुसे जा 
रेये। 

तीसरें दिन अपने बापूजी (मेरे पिता वीरेच्धरकुमार जैन) के सुझाव पर मैंने मुनिश्नी 
विद्यानन्दजी के दर्शनार्थ जाना स्वीकार किया । जब हमने कमरे में प्रवेश किया तो माँ और 
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मुनिश्री बोले : क्‍या केवल इसी कारण ठुम वहाँ न जाओगे, कि जीप 
गाड़ी नहीं है ?' मेने कहा : जी हाँ, महाराज 


पिताजी ने परम्परागत रीति से म्‌ निश्री का वच्दन किया । मैंने भी उनका अनुसरण किया 
और चुपचाप एक ओर बैठ गया । मुनिश्री और मेरे पिता के बीच कोई घंटा भर अनेक 


तरह की चर्चा-वार्ता होती रही । 


मुनिश्री विद्यानन्द को देख कर भौंचक्‍का रह गया। यहाँ मैंने एक ऐसे दिगम्बर 
जैन म्‌नि को देखा, जो औरों से एकदम भिन्न दिखायी पड़ा, जिसका बात करने का ढंग 
निराला था, जो अपने विचार और अभिव्यवित में एकवारगी ही तेजस्वी, प्रतिभावन्‍्त और 
मौलिक था । मुनिश्री विद्यानन्द के उस साक्षात्कार ने जैन मुनियों के प्रति मेरी सारी पूर्व 
धारणाओं को तोड़ दिया । प्रकृति से वे प्रसन्न और जीवन्त थे । ऐसा कतई न लगा कि वे 
अपने मुनित्व को भार की तरह अपने कंधे पर ढो रहे हैं, जैसा कि इससे पहले मुझे लगा करता 
था । और मुनियों की तुलता में मुझे लगा कि मुनिश्री विद्यानन्द अपने धर्म की अविचल 
प्रतीति पा गये हैं। उनके चेहरे पर, और उनके वर्तेन में एक सूक्ष्म आनन्द का भाव था, संयम 
और अनासक्ति की द॒ढ़ता थी । मेरे मन में अब तक सच्चे जैनत्व की ऐसी ही कोई धारणा 
रही थी । सो मुनिश्री विद्यानन्द स्वामी के व्यक्तित्व और वार्तालाप से मैं कुछ इस कदर 
प्रभावित हो गया, कि मेरे मन में ऐसी प्रतीति जागी कि मुनिश्वी की भावमूति को मन में 
संजोये रख कर और उनके सम्पर्क में रह कर, जैन कला-संस्क्ृति के अध्ययन की अपनी इस 
योजना को मैं बखूबी सम्पन्त कर सकूगा । 

| 


अगली वार जव मुनिश्री अलवर में चातुर्मास कर रहे थे, तो मैंने तय किया कि मैं 
वहाँ जाकर कुछ दिन उनके सामीप्य में विताऊँ। हिन्दुस्तान की फिजाओं में चारों ओर गर्म 
लू के झकोरे वह रहे थे, और उनके बीच गू जरते हुए मैंने अहमदाबाद से अलवर तक का लम्बा 
सफर किया। मेरे मन में मुनिश्री से मिलने की लौ-लगन लगी हुई थी, जो सदा आनन्दित 
म॒द्रा में रहते हैं, फिर भी जो सहज ही आत्मस्थ और संयत हैं । अलवर में मुनिश्री के साथ 
वातों के कई लम्बे दौरों से मैं गूजरा । जैन म्‌ ति-विधान और मूर्ति-शिल्प-शास्त्र से लगा 
कर स्काई-स्क्रेपर और पाश्चात्य जगत्‌ के यांत्रिक सुख-ऐश्वयं तक, अनेक विषयों पर उनसे 
गहरी वार्ता होती थी। मैंने देखा कि मुनिश्री के भीतर, भौतिक जीवन और उसके विविधि 
लीला-विलास को जानने की एक विधायक जिज्ञासा थी । भेरे इस विषय में कुतूहल करने 
पर वे वोले : 'कौन कहता है कि प्रकृति को हमें नहीं जानना चाहिये, कि भौतिक जगत्‌ के 
परिचय से हमें टूर रहना चाहिये ? जगत्‌ और प्रकृति को जाने विना उसका त्याग कोई कैसे 
कर सकता है ?' 

मैंने प्रसंगात्‌ मुनिश्वी से कहा कि इस इलाके में, जंगलों के भीतर कोई साठ मील 
की दूरी पर पूर्वं-मध्यकाल के जैन मंदिरों के खण्डहर मौजूद हैं । मैं उस स्थान पर जाना 
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चाहता था, पर चूंकि सड़कें वहुत खराब थीं, इस वजह से 'जीप' गाड़ी के बिना वहाँ नहीं 
पहुँचा जा सकता था । सो मैंने वहाँ जाने का अपना इरादा त्याग दिया था। मनिश्री वोले : 
क्या केवल इसी कारण तुम वहाँ न जाओगे, कि जीप' गाड़ी नहीं है? मैंने कहा :जीहाँ। 
महाराज !!*** दा 
तब वे बोले कि एक घंटे वाद फिर मुझ से आकर मिलना, मुझे तुम से कुछ वात करना 
है | जव घंटे भर बाद मैं उनके पास गया तो महाराजश्री ने घोषित किया : “कल सुबह 
ठीक छह बजे, धर्मशाला के द्वार पर एक जीप तुम्हारी प्रतीक्षा में खड़ी होगी, जो तुम्हें तुम्हारे 
गन्तव्य 'नवगजाजी' ले जाएगी । तुम कल अलवर के जंगल में बह पूर्व-मध्ययुगीन जैन 


देवालय अवश्य देखोगे ।/““मैं स्तंभित रह गया, ' * * नहीं मैं चकरा गया, ** * * * नहीं 
केवल चकराया ही नहीं, मैं द्रवीभूत हो गया । * * * “मेरे चेहरे पर छा गये भाव के बादल 
को उन्होंने देख लिया । * * ' “उन्होंने उसे लक्षित किया, और इसीसे उन्होंने मुझे वहाँ एक 


क्षण-भर भी और न ठहरने दिया और तुरन्त मुझे कमरे से वाहर चले जाने का इंगित 
कर दिया। उनके भीतर के इस आत्मनिग्रह और संयम को देख कर मैं अधिकाधिक' उनकी 
ओर आक्ृप्ट होता चला गया ।”* 

अगले दिन सवेरे मैं 'नवगजाजी' चला गया । वहाँ मैंने सात अत्यन्त सुन्दर शैव और 
जैन मंदिरों के ध्वंसावशेप देखे । नवगजाजी' की प्रमुख तीर्थक्र-मूरति अतिशय प्रभावशाली 
थी और उसका शिल्पन बहुत नाजुक ढंग से हुआ था । वह तेरह फुट तीन इंच ऊँची एक भव्य 
ऊँची प्रतिमा थी । उसके मस्तक पर दो फुट-छह इंच व्यास का एक छत्न था, जो दो हाथियों 
पर आधारित था । इस समूचे शिल्प की ऊँचाई सोलह फुट-तीन इंच है, और चौड़ाई छह 
फुट है । मैं वहां से कोई सौ फोटो उतार कर धर्मशाला लौट आया । 

मैंने मुनिश्नी के समक्ष उस स्थान और मूर्तियों की भव्यता और सौंदर्य का वर्णन 
किया । मुनिश्री उसके प्रति इस कदर आहृष्ट हुए कि एक बच्चे जैसी कुतूहल जिज्ञासा से 
उन्होंने पूछा : क्या मैं भी वहाँ तक पहुँच सकता हूँ ? ब् 

इस प्रसंग के वाद मेरा मुनिश्री के पास फिर जाना नहीं हो सका है। अच जैन कला- 
संस्कृति के प्रलेखन की मेरी योजना समाप्त-प्राय: है । एक बरस गुजर चुका है । मैं कोई बीस 
हजार किलोमीटर की यात्रा इस देश के विविध विस्तारों मैं कर चुका हूँ; और सात हजार 
तस्‍वीरें मैंने उतारी हैं । इस सारी सामग्री का उपयोग १९७४ में झूयूरिख (स्विटजरलैण्ड ) 
में होने वाली जैन कला और संस्कृति की प्रदर्शनी में होगा । 

उसके वाद यह प्रदर्शनी यूरुप के अन्य देशों में भी प्रवास करेगी। इस सामग्री के 
आधार पर मैं अपने मित्र और सहयोगी डॉ. एबरहाडे फिशर की सहकारिता में जैन प्रतिमा- 
विज्ञान' पर एक पुस्तक भी लिख रहा हूँ जोकि हॉलैण्ड में प्रकाशित होगी । 

मैं स्वीकार करूँ, कि इस कार्य को सम्पन्न करने में मुनिश्री के व्यक्तित्व से मुझे 
सतत प्रेरणा और प्रोत्साहन प्राप्त होता रहा । कृतज्ञ भाव से मैं उन्हें प्रणाम करता हूँ । 

(मूल अंग्रेजी से अनूदित) [00 
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मुनि विद्यानन्द-स्तवनम्‌ 
(शिखरिणी छंद) 


स्व. डा. नेमिचन्द्र जेन शास्त्री 


« यदीये: तेजोमिः परिणतविचार: प्रवचने:, 
मनोरागद्वेपा: विलयमधियच्छन्ति जगताम्‌। 
शिव सत्य दिव्यं सुखदमथ यहृर्शनमहो, 
सदा विद्यानन्दी जयतु भुवि सोड्यं मुनिवर: ॥?॥। 
यदीय॑ व्यक्तित्वं गुणगयणनिधानं सुविदितम्‌, 
यदीय॑ पाण्डित्य बृधजनसमीहास्पदममत्‌ । 
प्रसिद्धिसिद्धिरवा दिशि दिशि यदीया प्रचलिता, 
पद-इन्द्दें तस्य प्रणतिरनिश्यं मे विलसतात्‌ ॥२।॥। 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक ९९ 


यदीया सत्कीत्ति: ठुहिनववल्ामा गिसखारिणी 

प्रतिष्ठा यस्यास्ति प्रमपदसमानावनितले। 

यदीयं सम्मान निखिलजनवर्गेष्वतिशयम्‌ 

उपास्ते त॑ चन्द्र: प्रणतहृदयो -नेमि! सहित: ॥३॥॥ 
चमत्कार वाणी वितरति यदीया सुललिता, 
यदीयत्यागस्यापरिमित कथा कास्तु कथिता । 

लभन्ते नो झान्तिं कु इह परमां यस्य झरणे, 

अपुर्व: निग्नेन्ध: विहरतितरां कोडपि मुवने ॥॥४॥। 
पर॑ पृज्यं लोक॑: जगति जनन॑ यस्य सततमृ, 

पर इलाध्यं लोकरमलचरितं यस्य सुगूरो:। 

पर ध्येया लोकेरमररचना यस्य निखिला, 
महावीरस्वामिप्रथितवरशिप्यों जयतु सः ॥५॥॥ 
जनो&सौ&ल्‍्पञ्ञों वा भवति सुमहान्‌ यस्य कृपया, 
यदीय स्पर््ञों वा मटुमपि सुवर्ण प्रकुरुते । 
यदीयाशीवाणी विकिरति सुधासिन्धुलहरीम, 
समन्तादौभद्र: मवतु चिरभद्राय स सुचवर वध्वा 
नमस्तस्मे मयों युग्रपुरुपवर्याय सततमृ, 
नमस्तस्मे भुयो>खिल जननमस्याय सततम्‌ । 
नमस्तस्म भयो भवतु च मुनीस्द्रायसततम्‌, 

अहं लोके मस्ये यमिमकलडक श्रुतधरम ॥॥9॥ 


(जिनके प्रभाव और सद्दाणी से जन-मन के रागटेेपादि विकार शान्त होते हैं ओर दर्शन से 
सु एवं शान्ति प्राप्त होतो है; वें मुनिश्री विद्यानन्द जगत्‌ में सदा जयवन्त हों ॥॥॥॥ जिनका 
व्यक्तित्व गुण-गण-समुद्ध और सर्वविदित है और जिनकी विद्वत्ता को विद्वज्जन सराहना करते है, तया 
प्रत्येक दिशा में जिन्हें प्रसिद्धि और सिद्धि प्राप्त है, उन मुनिश्नो विद्यानन्द के चरण-युगल में निरन्तर 
विनम्न बना रहेँ॥2॥ जिनका सुयश हिम के समान सर्वेत्न व्याप्त है और लोक में प्रभु-पद को 
भांति जिनकी प्रतिष्ठा है, समस्त जनता में जिनका अतिशय सम्मान हैं; उन मुनिश्री को नम्न हृदय 
नेमिचन्द्र उपासना करता है॥3॥। जिनको सुन्दर वाणी चमत्कार उत्पन्न करतो है, उनके महान्‌ त्याग 
का क्या वर्णन किया जाए ? जिनको शरण जाने पर किसे शान्ति नहीं मिलतो? ऐसे अपूर्व 
दिगम्वर श्रमण मुनिश्री विद्यानन्द का लोक में सदा विहार होता रहे।॥4॥ सांसारिकों द्वारा जो 
सर्देव पुज्य बने हुए हैं, जिन सुगुर का निर्मल चरित्र प्रशंसनोय है और जिनका समस्त स्थायो साहित्य 
जनता के लिए पढ़कर चिन्तन करने योग्य हे; ऐसे भगवान्‌ महावीर के विज्यात श्रेष्ठ शिष्य मुनिश्रो 
विद्यानन्द जयवन्त हों ॥5)॥ जिनकी कृपा से जअल्पनज्ञ भो महान्‌ ज्ञानो बन जाते है, जिनका स्पर्श 
लोहे को भो स्वर्ण बना देता हैं और आशीर्वादपुर्ण वाणो अमृतमथ सागर के समान आनन्द प्रदान 
करती है, ऐसे मंगलमय मुनिश्री विद्यानन्द चिरकाल तक जगत्‌ का मंगल करते रहें ॥60॥ हम युग- 
पुरुष श्रेष्ठ मुनिश्नी को सदा प्रणाम करते है ! सर्वलोक-पुज्य मुनिश्तो को निरन्तर प्रणाम करते हैं ! उन 
मुनिराज को वारंवार प्रणाम है, संसार में जिन्हें में निर्दोष श्रुतधर मानता हूँ॥॥7॥) 

अनु.--नायूलाल शास्त्री 
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भुनिभ्नो विद्यानन्द-विशेषांक 


| वर्षायोग 
जे किक 
यपुर, इन्दौर, मेरठ 
दिल्‍ली में आचार्य श्री देशभूषणजी के पास 
मुनि-दीक्षा लेने के पश्चात्‌ मुनि श्री विद्यानन्द- 
जी अपने गुरु के साथ सन्‌ १९६४ में जयपुर 
में प्रथम वर्षायोग के लिए पधारे । उस समय 
जयपुर जैन समाज मुनिश्री की विद्वत्ता एवं 
वक्‍तृत्व शक्ति से बिल्कुल अनभिज्ञ था । 
मुनि संघों के प्रति वेसे भी जैन समाज का 
एक वर्ग उदासीन था । उस समय पंडित चैन- 
सुखदासजी जीवित थे और उनका जयपुर- 
वासियों पर पूर्ण वर्चस्व स्थापित था । मुनि- 
श्री का वर्षायोग-स्थापना के पश्चात्‌ कभी-कभी 
प्रवचन होता जो कभी आचार्येश्री के पहिले 
और कभी बाद में होता था । रत्न को कितना 
ही छिपाओ वह छिप नहीं सकता; इसी कहावत 
के अनुसार मुनिश्री की विद्धत्ता एवं प्रवचन- 
शेली ने जयपुर के नवयुवक समाज पर 
प्रभाव जमाना प्रारम्भ किया और एक दूसरे 
के प्रचार के आधार पर काफी संख्या में लोग 
उनके प्रवचनों में जाने लगे । 


मुनिश्नी की लोकप्रियता में वृद्धि के 
कारण ग्‌रु-शिष्य में कुछ-कुछ मनमुटाव रहने 
लगा; लेकिन उन्होंने अपना प्रवचन बन्द नहीं 
किया और समाज को अपने जाग्रत विचारों 
से आक्ृप्ट करने लगे । पंडित चैनसुखदासजी 
को जब मुनिश्नी के ऋान्‍्तिकारी विचारों 
के सम्बन्ध में जानकारी मिली तो उन्हें 
अत्यधिक प्रसन्नता हुई और एक दिन 
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॥ ॥ 8 


बड़े दीवानजी के मन्दिर में दोनों की भेंट रखी गयी। वह दो सन्‍्तों के मिलन-जैसा 
था | तीक्ष्ण-बुद्धि पंडितजी को मुनिश्री को समझने में देर नहीं लगी और उन्हें ऐसा लगा 
जैसे जीवन में प्रथम वार उन्हें अपने विचारों के अनुकूल यवक सन्त मिला हो। उस 
ऐतिहासिक भेंट के पश्चात्‌ मुनिश्री पंडितजी की ओर आक्ृष्ट होते गये । 


मुनिश्री एवं पंडितजी के भेंट के समाचार जयपुर-समाज में विद्युत्‌ वेग के समान 
फैल गये और मृनिश्री विद्यानन्दजी पंडितजी के मुनि हैं तथा उन्हीं की विचारधारा 
वाले हैं ऐसा लोगों ने कहना आरम्भ कर दिया । जब सर्वप्रथम बड़े दीवानजी के विशाल 
प्रांगण में मुनिश्वी एवं पंडितजी को एक मंच पर बैठा हुआ देखा और दोनोंने समाज 
एवं संस्कृति के पुनरुत्थान की वालें दोहरायीं तो सारा नगर झूम उठा और एक ही दिन 
में मुनिश्री जयपुर जैन समाज के ही नहीं किन्तु समस्त नगर के मुनि वन गये । नगर 
की सर्वाधिक लोकप्रिय संस्था राजस्थान जैन समाज द्वारा उनके प्रवचन आयोजित होने 
लगे । पहिले उनके प्रवचन मन्दिरों में होने लगे और जब मन्दिरों का विशाल प्रांगण 
भी छोटा पड़ने लगा तो महादीर पार्क में उनका साप्ताहिक प्रवचन रखा जाने लगा; 
लेकिन जब जन-मेदिनी ही उमड़ पड़े तो मुनिश्वी को पाक॑ तक ही कैसे सीमित रखा 
जा सकता था ? आखिर रामलीला मैदान में उन्तके विशेष प्रवचन आयोजित होने लगे । 
एक दिन स्टेशन रोड पर एक विशाल पंडाल में मूनिश्री का प्रवचन रखा गया। 
विपय था : “हम दुःखी क्‍यों हैं ? ” मंच पर मुनिश्री के अतिरिक्त राजस्थान के राज्यपाल 
डा. सम्पूर्णानन्दजी एवं पंडित चैनसुखदासजी, विराजमान थे। भाषण प्रारम्भ हुआ । 
पंडितजी ने एवं राज्यपाल भहोदय ने विपय का अत्यधिक सुन्दर ढंग से प्रतिपादन 
किया; लेकिन जब सुतिश्री का प्रवचन आरम्भ हुआ तो उन्होंने सर्वप्रथम कहा कि 
जिस सभा में एक ओर सम्पूर्ण आनन्द वाले सम्पूर्णानन्दजी विराजमान हैं और दूसरी 
ओर चैन और सुख बैठे हुए हैं तथा वे स्वर्य भी विद्यानन्द-युक्‍त हैं तो फिर “हम दुःखी 
क्यों हैं” यह विपय ही क्‍यों रखा गया ? मुनिश्री के कहने में इतना आकर्षण था कि 
दो मिनट,तक सारी सभा में प्रसन्नता एवं हँसी की लहर दौड़ती रही । स्वयं राज्यपाल 
भी मुनिश्री की प्रवचन-शैली से इतने आक्ृष्ट हुए कि फिर तो वे उनकी सभाओं में 
स्वयमेव आने लगे और उन्होंने अपने पद एवं गौरव तथा सुरक्षा-नियमों की भी 
चिन्ता नहीं की । 


जयपुर नगर ने मुनिश्री के जीवन-निर्माण की जो भूमिका निभायी वह सदैव 
उल्लेखनीय रहेगी। उनकी कीतति, प्रशंसा एवं प्रसिद्धि वढ़ने लगी । और एक महीने में 
ही वह वटवृक्ष के समान विशाल हो गयी । उनके प्रवचन नगर के विभिन्न मोहल्लों 
के अतिरिक्त बापू नगर, आदर्श नगर, अशोक नगर, स्टेशन रोड, मोहनवाड़ी आदि 
उपनमभरों में रखे गये और नगर के अधिकांश नागरिकों ने उन्हें भ्रद्धापूर्वक सुना । 
राज्यपाल, मख्यमंत्री, मंत्रिण, विधान-सभाध्यक्ष, राज्य के उच्चाधिकारी, विश्व- 
विद्यालय के प्राध्यापक, विद्वान्‌, व्यापारी एवं विद्यार्थि-वर्ग सभी ने मुनिश्वी के प्रवचनों 
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का लाभ उठाया और ३-४ महीनों तक सारा नगर ही विद्यानन्दमय हो गया । उनको 
रविवासरीय सभाओं में १० हजार से २०-२२ हजार तक की भीड़ होती | ऐसी भीड़ 
जयपुर नगर के इतिहास में किसी सन्त के प्रवचन में प्रथम वार देखने को मिली थी । 


वर्षायोग के चार महीने एक-एक दिन करते निकल गये और जब मुनिश्री के 
विहार की तिथि निश्चित हुई तो जयपुर की जनता अवाक्‌-सी रह गयी । मुनिश्री ने अपने 
चातुर्मास में २५ से भी अधिक विशाल एवं विशेष सभाओं को सम्बोधित किया और 
३-४ लाख स्त्री-पुरुषों ने उनके प्रवचनों से लाभ लिया | उन्तकी अन्तिम सभा त्रिपोलिया 
वाजार-स्थित आतिश माक्केट में रखी गयी जिसमें २५ हजार से भी अधिक उपस्थिति थी । 
मुनिश्नली को जयपुर के नागरिकों की ओर से जो भावभीनी एवं अश्वुपूरित नेत्नों से 
विदाई दी गयी वह जयपुर के इतिहास में उल्लेखनीय रहेगी । वे आगे-आगे थे और 
उनके पीछे-पीछे था हजारों का समुदाय । तीन मील तक यही क्रम रहा। आखिर यही 
सोचकर कि मुनिश्वी वापिस आने वाले नहीं हैं लोगों ने उनके चरणों में नत-मस्तक 
होकर अपने घरों की राह ली । वास्तव में जयपुर के नागरिकों को वह्‌ चातुर्मास सर्देव 
स्मरण रहेगा । अब तो हजारों नागरिकों की यही हादिक अभिलाषा है कि जयपुर 
को पुन्त: मुनिश्ची अपने चरणों से पावन करें और अपने प्रवचनों में उन्हें जीवन-विकास 
का मार्गदर्शन दें । 
“डा , फस्त्रचन्द कासलीवाल 


इन्दौर 


और सच ही व्यापार-उद्योग नगर इन्दौर सन्‌ १९७१-७२ में तीरथ हो गया । 
गरीब-अमी र,मजदूर-मालिक, अध्यापक-छात्र, हिन्दू-मुसलमान, सिक्‍्ख-ईसाई, ए्वेताम्वर- 
दिगम्वर-स्थानकवासी, सभी जाति-पांति, धर्म, पद, मान-मर्यादा, विचार-भेद भूलकर 
स्‍त्री-पुसुष-वाल-व॒ुद्ध नगर के हर कोने से हजारों-हजारों की संख्या में प्रतिदिन 
प्रातः निर्धारित समय पर उस ओर ही बढ़ते हुए नजर आते थे जिस ओर मुनिश्री के 
प्रवचनों का प्रवंध हो । चाहे मालवा मिल्स का मजदूर-क्षेत्र या गीता भवन का धर्मस्थल, 
चाहे वैष्णव विद्यालय का विशाल प्रांगण या रामढ्ारा चौक या कपड़ा मार्केट का 
महावीर चौक, तिलक नगर-सनेमीनगर के एकान्त इलाके सव ओर ही ठसाठस भरे हुए 
मंत्र-मुग्ध श्रोता, शान्ति परमणान्ति से-जिसे अंग्रेजी में पिलड्राप सायलेंस कहते हैं- 
मुनिश्री के प्रवचनों में एकाग्र चित्त लगे हुए -और ऐसा नजारा एक दिन नहीं, दस दिन 
नहीं, पचास दिन नहीं, लगातार छह माह तक । 

आदिनाथ मांगलिक भवन का मुनिश्नी का आवास-त्थल प्रातः से संध्या तक 
भक्तों से, विद्वानों से, कुलपतियों से, अध्यापकों से, छात्र-छात्राओं से, कला-मर्मज्ञों से 
लेखकों से, संपादकों से, कार्यकर्ताओं से, विचार-गोष्ठियों, तत्त्वचर्चा, शंका-समाघान, 
अध्ययन-अनुसंघान, मार्गदशन और तरह-तरह की गुंज-प्रतिगूंजों से घ्वनित होता रहा। 
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और भारत के कोने-कोने से सुद्दूर उत्तर-ठेठ दक्षिण पूर्व आसाम व पश्चिम 
तक हर भाषा-भाषी मुनिश्री के दर्शनों को इन्दौर आता रहा, आता रहा-कतकृत्य 
होता रहा-होता रहा और इन्दौर तीर्थ हो गया । 
और यही वह इन्दौर था जहाँ पहिले भी मुनि श्री आनन्दसागरजी, शान्तिसागर 
जी क्षाणी, वीरसागरजी आदि के चातुर्मास अत्यन्त शान्ति एवं धार्मिक वातावरण में 
सातनन्‍्द सम्पन्न हुए थे । और एक मर्तवा एक चातुर्मास में इन्दौर में वह विड्ेंप की अग्नि 
समाज में प्रज्वलित हुई कि वर्षों इन्दौर में सामूहिक धार्मिक वातावरण का बिलोप 
हो गया; समाज विभकत हो गया । और इस विक्षुब्ध वातावरण में साधुओं का इस ओर 
रुख करना असुविधापूर्ण लगने लगा | 
समाज में अपने ही प्रति रोप था-युवावर्ग क्षुब्ध था और समाज के मन में 
अपनी पूर्व भूलों के प्रति ग्लानि। ऐसे वातावरण में महायोगी, संतप्रवर, विश्वधर्म- 
प्रेरक साधू के इन्दौर-आगमसन की स्वीकृति की मंगल ध्वनि मूंजने लगी--सुदूर कैलाश | 
को ओर से इन्दौर की ओर वढ़ते हुए मंगल चरणों की ध्वनि से समाज जाहलादित 
हो गया और मुनिश्वी की कीति-गाथा से नगर का जन-जन चमत्कृत । 
जूथ-के-जुथ स्त्री-पुरुष सैकड़ों-सैकड़ों मीलों की दूरी पर ही स्वागतार्थ पहुँचने 
लगें-दर्शनार्थ पहुँचने लगे और सप्ताह-सप्ताह मंगल विहार में पगपग-साथसाथ मंगल 
वाणी गूंजती रही । जात-पाँत, ऊँच-नीच के भेद भूलकर मानव-मानव कृत्कृत्य होते 
गये । पावन भागीरथी का यह प्रवाह इन्दौर की ओर बह चला । 
और तब"““जव इन्दौर में मुनिश्री पधारे; हर्प-विभोर लाखों-लाख जन-जन ने 
वह स्वागत किया कि-न भूतो न भविष्यति । वर्णनातीत-मात्र देखने की बात थी; कल्पना 
की वात भी नहीं । 
इस ज्ञान-गंगा के निर्मेल तट पर इन्दौर का जन-जनब, मालव का जन-जन और 
दूर-दूर के यात्री महीनों अवगाहन करते रहे और अनजाने में महीनों का समय भाँख 
झपकते निकल गया । विदा की बेला आयी, अश्रुधाराएँ बहती रहीं-वहती रहीं--जन-जन 
अश्वुपूरित नेन्नों से मीलों-मील पीछे-पीछे भागते रहे और 
करजोर भूधर' बीनवे कब मिलहिं वे मुनिराज ! 
यह श्रास सनकी कब फले, सम सरहि समरे काज ! ! 
मुनिश्री के इन्दौर-चातुर्मास से युवावर्ग धन्य हुआ उसकी डगमंग आस्था लौट 
आयी ; प्रौढ़ वर्ग उदार अनुभूति से अभिभूत हो गया और बृद्ध कहते रहे यह प्रत्यक्ष 
समवशरण अब देखने को नहीं मिलेगा। साथ ही जन-जन की तब से अब तक भावना 
चातक वत-मुनिश्री की ओर लगी है कि अब कब ?”” कब ? 
कब मिलहिं वे मसुनिराज ! 
संसार घिषउ विदेश में जे बिना कारण दौर ! 
ते साधु मेरे 3र बसी मेरी हरहु पातक पीर ! ! 
“साणकचन्द पाण्ड्या 
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सेरठ 
सें पूज्य मुनिश्री विद्यानन्दजी के सम्पर्क में १९६७ में आया। यह मुनिश्री का 
मेरठ में प्रथम वर्षायोग था। उनंके प्रभावशाली व्यक्तित्व एवं वक्‍ता होने के समाचार 
चारों ओर फैल चुके थे । मेरठ में मुनिश्री का प्रवचन टाउन हॉल में होता था, उनके प्रभाव- 
शाली प्रवचनों की सारे शहर में बड़ी चर्चा थी। टाउन हॉल का प्रांगण खचा-खच भरा 
रहता था। महाराज-श्री बहुत अनुशासन-प्रिय व्यवित हैं। व्यवस्था करने में हमें प्रशि- 
क्षण बहुत ही सतके रहना पड़ता था। उनकी सभा में बहुत शान्ति रहती थी जो प्राय: 
अन्य आमसभाओं में मुश्किल से ही दीखती है । जैन-जैनेतर जत्थमजत्थ उमड़ पड़ते थे । 


एक दिन राजस्थान विधान-सभा के अध्यक्ष श्री निरंजननाथ आचार्य मुनिश्री 
की सभा में पधारे। टाउन हॉल का प्रांगण खचाखच भरा हुआ था। उनका प्रभाव- 
शाली भाषण हुआ; उन्होंने कहा-मैं महाराजश्री के सम्पर्क में जयपुर में आया था। 
उनकी विद्वत्ता, प्रभावशाली भाषणों एवं उत्कृष्ट चारित्य का मेरे जीवन पर बहुत प्रभाव 
पड़ा और मैं उनका शिष्य बन गया । महाराजश्री जयपुर से फीरोजाबाद, आगरा, दिल्‍ली 
आदि स्थानों की पदयात्रा करते-करते मेरठ पधारे हैं। जहाँ महाराजश्नी जाते मैं भी 
वहीं पहुँच जाता हूँ। आज मैं उन्तके चरणों में अपनी श्रद्धांजलि अपित करते हुए स्वयं 
को बड़ा भाग्यशाली समझ रहा हूँ । महाराजश्री की वाणी में जादू है। उसमें मधुरता 


है । वे पक्के समन्‍्वयवादी हैं । 


श्री विशम्भरसहाय प्रेमी हमारे शहर के प्रसिद्ध साहित्यकार एवं पत्रकार रहे 
हैं। इसी वर्ष उनका देहान्त हो गया। वे कट्टर आर्यसमाजी एवं कांग्रेसी थे। शहर 
की बहुत-सी संस्थाओं से उनका सम्पर्क था। देश के बड़े-बड़े साहित्यकार एवं कवियों 
की उनके यहाँ भीड़ लगी रहती थी । वे भी महाराजश्री के व्यक्तित्व एवं विद्वत्ता से 
प्रभावित होकर उनके परम शिष्य बन गये थे। वे प्रायः प्रति दित नये-नये साहित्य- 
कारों एवं कवियों को महाराजश्नी के दर्शनार्थ लाते थे। सभी साहित्यकार, पत्रकार 
एवं कवि महाराजश्री की वाणी सुनकर गद्गद्‌ हो उठते थे। एक दिन प्रेमीजी महाराज- 
श्री के पास बनारस विश्वविद्यालय के भूतपूर्व उपकुलपति डा. मंगलदेव शास्त्री को 
लाये और वे काफी वृद्ध हैं; उच्चकोटि के विद्वान्‌ हैं। वेदों एवं उपनिपदों के साथ- 
साथ उन्होंने जैनधर्म का भी काफी अध्ययन किया है। उन्होंने काफी समय तक महाराज- 
श्री से चर्चा की। महाराजश्नी ने, भी वैदिक ग्रन्थों का गहन अध्ययन किया है । जब 
उन्होंने श्रीमद्भागवत में तीर्थकर ऋषभदेव और श्रमण-संस्कृति की चर्चा की तो डॉ. 
साहब महाराजश्री से बहुत प्रभावित हुए और उन्होंने जैनधर्म पर एक स्वतंत्र ग्रन्थ 
लिखने की अभिलाषा व्यक्त की और महाराज के चरणों में नत-मस्तक हो अपनी 
आदरांजलि अपित की । इसके वाद वे जब कभी भी मेरठ आये, तब महाराजश्री के 
दर्शनार्थ अवश्य पधारे। इस प्रकार मैंने देखा कि स्वर्गीय श्री विश्वम्भरसहाय प्रेमी 
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की निष्ठा महाराजश्री के प्रति अटूट रही। वे महाराजश्री के प्रवचनों को प्रतिदिन 
अपने पत्रों में छापते थे। उन्होंने माहाराजश्री के विषय में कितने ही लेख लिखे 
और महाराजश्नी के हारा लिखी कितनी ही पुस्तकों का उन्होंने संपादन किया। जब 
सहाराजश्री वदरीनाथ की यात्रा के लिए हिमालय की ओर चले, तव इस यात्रा में 
उनका काफी योगदान रहा। वे आजन्म महाराजश्री के पूर्ण भक्त और उनके प्रति पूर्ण 


निष्ठावान रहे । 


श्री कालीचरण पौराणिक कट्टर कर्मकांडी ब्राह्मण हैं। वे मेरठ सनातन धर्म 
सभा के अध्यक्ष हैं और शहर में सभी उनका वड़ा सम्मान करते हैं वे महाराजश्री के 
वर्षायोग में उनके सम्पर्क में आये वे प्रायः प्रतिदिन प्रवचनों में आते थे। महाराज- 
श्री के द्वारा भगवान्‌ राम पर प्रभावशाली भाषण सुनकर थे गदगद्‌ हो गये। पौरा- 
णिकजी ने महाराजश्री विद्धत्ता एवं चारिश्य की भूरि-भूरि प्रशंसा की और एक दिन 
अपने भाषण में स्पप्ट कहा कि मैंने अपने समस्त जीवन में मुनिश्री विद्यानन्दजी से 
बढ़कर कोई ऋषि या मुनि नहीं देखा । जितने दिन माहाराजश्री मेरठ में रहे पौराणिकजी 
प्राय: प्रतिदित उनके प्रवचनों में आते रहे । वे महाराजश्री से धामिक चर्चाएँ और 
शंकाओं का समाधान करते रहे । महाराजश्री का प्रभाव उन पर इतना पड़ा कि उनकी 
विदाई पर भाषण करते-करते उनका हृदय भर आया और तीन मील पैदल चलकर 
महाराजश्री को शहर की सीमा तक छोड़ने आये। 


मेरठ में रहते हुए महाराजश्री ने अनेक जैन-अजैन विद्वान जो भी उनके सम्पकत 
में आये उन्हें अपनी विदग्ध वाणी द्वारा प्रभावित किया; जो अजैन लोग दिग्रम्बर 
मुनि को देखकर मुख फेर लिया करते थे वें आज दिगम्बर मुनि को श्रद्धा से नत-मस्तक 
अपनी श्रादरांजलि अपित करते हैं । |$ 


१९७३ के वर्षायोग में एक दिन महाराजश्री भैसाली ग्राउण्ड से प्रवचन करके 
शहर की धर्मशाला लौट रहे थे तो रास्ते में एक भीमकाय पुरुष उनके चरणों में भा 
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गिरा। महाराजश्री के रुके और उन्होंने अपनी मन्द-मन्द मुस्कान से उनकी और 
देखा । वह वोला आपने मुझ पर बड़ा भारी उपकार किया है। मैं जाति का ब्राह्मण हूँ । 
जब आप पहली बार मेरठ आये थे, एक दिन मैं आपका प्रवचन सुनने गया । आपके 
प्रवचन का मूझ पर बड़ा प्रभाव पड़ा। मैं प्रतिदिन शराब पीता था। किन्तु मैंने 
उसी दिन से शराब न पीने का संकल्प कर लिया, जिसे मैं आज तक निभा रहा हूँ 
महाराजश्नरी ने करुणापूर्ण दृष्टि से उसे निहारा और अपनी कोमल पिच्छी आशीर्वाद 
के रूप में उसके झके हुए मस्तक पर रख दी। वह भी श्रद्धा से वार-बार महाराजश्री 
के चरणों में और झुक गया। ऐसा है महाराजश्री का प्रभाव ! 


मुनिश्री के मुख पर प्रति समय खेलने वाली मन्द-मन्द मुस्कान एवं उनकी 
मधुर वाणी का नयी पीढ़ी पर बड़ा अनुकूल प्रभाव पड़ता है। उन्होंने शिक्षित युवक 
एवं युवतियों को अपनी ओर आकर्षित किया, उनके बिना किसी पूर्वाग्रह के 
आहार ग्रहण किया और उनकी भावनाओं को परिष्कृत कर उनका आदर किया। 


इस प्रकोर हम देखते थे कि महाराजश्री के पास नवयुवकों की भीड़ स्देव 

लगी रहती थी । उन नवयवकों ने धर्म और चरित्र का मूल्य समझा । महा राजश्री ने उनके 
जीवन को' एक नया मोड़ दिया । बुरी संगत में पड़कर जो कुसंस्कार उनमें घर कर 
गये थे उनसे छुटकारा दिलाने का प्रयास किया और जिसमें उन्हें कल्पनातीत सफ- 
लता प्राप्त हुई । आज के दूपित वातावरण में पल रही इस नयी पीढ़ी को जो प्रायः 
धर्म से पराहझमुख हो रही है। मुनिश्री ने चरित्र-निर्माण की प्रेरणा दी । महाराजश्री 
ने अनुभव किया था कि आज नयी पीढ़ी में सिनेमा के भड़कीले संगीत की ओर रुचि 
बढ़ रही है। उन्होंने इस रुचि को नया मोड़ दिया और प्राचीन जैन कवियों के 
सुन्दर भजनों एवं गीतों का संकलन करवाया । एक “श्रमण जैन भजन-प्रचारक संघ 
नामक संस्था का निर्माण कर उन प्राचीन कवियों के सुन्दर सार्थक पढों के रिकार्ड 
तैयार कराये तथा इस ओर नयी पीढ़ी की रुचि पैदा की। उनकी प्रेरणा से ही घर- 
घर में आज धार्मिक संगीत सुनायी देने लगा हैं। आज जैनधर्म' के रिकाई भारत के 








का हिट 
| , ६ पा) पर पं हा 
2 शी 
ई 3६ झ्श्पारे 
हो, छ . ्य + 
के हक कप रू हक 
* 5०. /# 
टिया 
40% कद न “हि पी 


मुनि्षी विद्यानन्द-विशेषांक १०७ 


प्रायः सभी आकाशवाणी-केद्धों से प्रसारित होते हैं। उन्होंने धामिक एवं चरित्र- 
निर्माण करने वाले साहित्य को सरल भाषा में लिखाकर नयी पीढ़ी के हाथों तक 
पहुँचाया । इस प्रकार उन्होंने युवा पीढ़ी के चरित्र-निर्माण में बहुत योगदान किया। 
महाराजश्री की प्रेरणा से युवा पीढ़ी आज धर्म के मूल्य और उसकी महत्ता को 
समझने लगी । अब वह उसे एक निरथंक वस्तु न समझ, जीवन का एक अनिवार्य 
अंग समझती है। महाराजश्री का समाज के प्रति किया गया यह महान्‌ उपकार 
कभी भी बृूलाया नहीं जा सकता । इस संदर्भ में समाज सदेव उनका ऋणी रहेगा । 


महाराजश्नी के इस १९७३ के वर्षायोग में मेरठ में कड़ी सर्दी पड़ रही थी। 
महाराजश्री ने जैेनमिलन' नामक संस्था द्वारा २५० कम्बल गरीबों में वितरण करने 
की प्रेरणा दी । एक समारोह में मेरठ के जिलाधीश ने उन कम्बलों को गरीबों एवं 
अनाथालय के वच्चों में वितरित किया। इस प्रकार हम देखते हैं कि महाराजश्री का 
हृदय सदा ही करुणा से ओत-प्रोत रहता है । कितने ही साधनहीन युवकों को उन्होंने 
समाज द्वारा सहायता दिलायी है । 


महाराजश्री के पास सदा ही जैन-जैनेतर विद्वानों का जमघट लगा रहता था । 
उनसे धामिक एवं साहित्य की चर्चाएँ बरावर चलती रहती थीं । कुछ प्रमुख विद्वान्‌ 
थे स्वर्गीय डा. नेमिचन्द्र आरा, पं. दरवारीलाल कोठिया वनारस, डा. ए. एन. उपाध्ये 
कोल्हापुर, डा. पन्नालाल साहित्याचार्य सागर, पं. सुमेरचन्धर दिवाकर सिवनी, डा. 
देवेद्धकुमार नीमच, डा. नेमीचन्द जैन इन्दोर, श्री निरंजननाथ आचाये जयपुर, डा. सिंह 
भूतपूर्व उपकुलपति मेरठ विश्वविद्यालय, डा. कपूर (वर्तमान) उपकुलपति मेरठ 
विश्वविद्यालय; श्री लक्ष्मीचद्ध जैन, भारतीय ज्ञानपीठ दिल्‍ली; श्री अक्षयकुमार जैन 
(सम्पादक 'दै.नवभारत टाइम्स”) दिल्‍ली; प्रसिद्ध उपान्यासकार श्री जैनेन्द्रकुमार दिल्‍ली, 
श्री यशपाल जैन (संपादक 'जीवन-साहित्य') दिल्‍ली । 


इसके अतिरिक्त उन्होंने कितने ही जैन-अजैन विद्वानों को भगवान्‌ महावीर 
पच्चीस सौ २५०० वें परिनिर्वाण-महोत्सव के संदर्भ में जेन साहित्य एवं तीर्थंकर महावीर 
के जीवन-चरित्र को विभिन्न भाषाओं में लिखने के लिए प्रेरित किया, इनमें प्रमुख 
हैं डा. हरीकनाथ भूषण (विक्रम विश्वविद्यालय) उज्जैन, डा. रामप्रकाश अग्रवाल 
(मेरठ कालेज) मेरठ, श्री रघुवीरशरण मित्र' मेरठ; आचार्य बृहस्पति ( आल इंडिया 
रेडियो) दिल्‍ली; श्री जी. आर. पाटिल महाराष्ट्र, डा. सांगवे कोल्हापुर, डा. नेमीचन्द 
जैन इल्दौर, डा. निजाम उद्दीन (इस्लामिया कालेज,) श्रीनगर-कश्मीर; डा. जयकिशन- 


प्रसाद खण्डेलवाला आगरा, डा. सागरचन्द जैन बड़ीत। 


महाराजश्री की प्रेरणा से मेरठ में वीर निर्वाण भारती नामक संस्था की 
स्थापना हुंई, जिसके द्वारा उपरोक्त विद्वानों द्वारा लिखित कुछ पुस्तकों का प्रकाशन 
प्रास्म्म हुआ है । 


७ ध, छड 
१०८ तीथंकर [अप्रेल १९ 


न 


ण 


महाराजश्री की प्रेरणा से इस संस्था ने देश के चार जैन-अजैन विद्वानों को 

च्वीस सौ रपये की नकंद धनराशि एवं एक स्वर्णपदक प्रदान किया । इन्हें 
डास-रत्न विद्यावारिधि-जैसी उपाधियों से अलंकृत भी किया गया । उसमें प्रथम 
पुरस्कार पटना विश्वविद्यालय के डा. योगेन्द्र मिश्र को उनकी पुस्तक एन अर्जी हिस्ट्री 
आफ वैश्ञाली पर; दूसरा प्रसिद्ध इतिहासकार डा. ज्योतिप्रसाद जैन लखनऊ, तीसरा 


डा. पी. सी. राय चौधरी पटना को उनकी पुस्तक “जैनिज्म इन विहार' पर तथा चौथा 


पंडित बालचन्द जैन को 'धवल जयधवल' आदि महान्‌ ग्रन्थों की टीका करने के 
उपलक्ष्य में प्रदान किया गया। यह प्रथम अवसर है कि जैन समाज द्वारा विद्वानों 
को इस प्रकार पुरस्कृत किया गया है । यह महान्‌ कार्य महाराजश्री के प्रेरणा का ही 
प्रतिफल है। महाराजश्री ने भगवान्‌ महावीर के २५०० वें परिनिर्वाण-महोत्सव के उप- 
लक्ष्य में लगभग पचास जैन-अजैन विद्वानों को पुरस्कृत कराने की योजना बनायी है। 


देश के विभिन्न प्रदेशों के प्रसिद्ध उद्योगपति एवं समाज के प्रतिष्ठा-पुरुष भी 
महाराजश्री के दर्शनार्थ आते रहते थे । जिसमें अधिकतम भगवान्‌ महावीर के पच्चीस 
सौ वें परिनिर्वाण-महोत्सव पर महाराजश्री से परामर्श करने व आदेश प्राप्त करने 
आते थे। इनमें प्रमुख थे प्रसिद्ध उद्योगपति श्री साहु शान्तिप्रसाद देहली. सेठ राजकुमार- 
सिंह इन्दौर, सेठ हीरालाल इन्दौर, सर सेठ भागचन्द सोनी अजमेर, सेठ लालचन्द 
(फिएट कार के निर्माता) बम्बई, साहू श्रेयांसप्रसाद बम्वई, श्री कन्हेयालाल सरावगी 
पटना व भूतपूर्व विधायक श्री बावूलाल पाटौदी इन्दौर आदि । 


महाराजश्नी के दर्शानार्थ कभी-कभी कई प्रदेशों के मुख्यमंत्री एवं संसद्‌ू-सदस्य 
एवं विधायक भी पधारते रहते थे । उनमें प्रमुख थे श्री प्रकाशचन्द्र सेटी (मुख्यमंत्री 
मध्यप्रदेश); चौधरी श्री चरणसिंह (भूतपूर्वा मुख्यमंत्री उत्तरप्रदेश); श्री चन्द्रभान 
गुप्त (भूतपूव मुख्यमंत्री उत्तरप्रदेश); श्री मिश्नीलाल गंगवाल (भूतपूर्व मुख्यमंत्री 
मध्यप्रदेश); श्री निरंजतनाथ आचार (भूतपूर्व स्पीकर राजस्थान); श्री रामचन्द्र 


“विकल' संसद-सदस्य आदि । [) [() 
€3 
। 

। दिग्रम्वर मुनि की आहार-चर्या मुद्य जिसे मुनिधी विद्यानन्दजी 


ने अपने इन्दौर-वर्षायोग के समय किसी विचार-विमर्श 
के संदर्भ में स्वयं चित्रित किया था । 


सुनिश्ी विद्यानन्द-विशेषांक १०९ 


क्या इन्दौर इसे 
बर्दाश्त करेगा ? 





| 


'मैं तो चौराहें-चौराहें श्रमण-संस्क्रति का संदेश छोकह्ृदय तक 
पहुँचाने में संलग्न हूँ; क्‍या इच्दौर इसे वर्दाइत कर सकेगा ?” 
-बाबूलाल पांटोदी 


आज से पचास वर्ष पूर्व दक्षिण भारत के शेडवाल आम में माता सरस्वती उपाध्ये 
की भाग्यवान कोख से सुरेन्द्र का जन्म हुआ | भारत के नक्शे पर शेडवाल भले ही एक 
छोटा-सा देहात हो किन्तु इसने श्रमण-संस्क्ृति के कई ध्‌ रंधरों को जन्म देने का सौभाग्य 
अजित किया है। शेडवाल की माटी जानती थी सुरेन्द्र आगे चलकर एक सार्वभौम विभूति 
बनेंगे और दिगदिगन्त तक उसकी सुवास फैलायेंगे | 'होनहार विरवान के होत चीकने 
पात ” की कहावत चरिताथे हुई और दृढ़-निश्चयी संकल्प-पुरुष सुरेन्द्र सांसारिक 
प्रपंचों को तिलांजलि देकर बचपन से ही इष्टदेव की आराधना में लग गये । जब 
आचार्यश्री महावीरकीतिजी आये तो युवा सुरेन्द्र ने उनसे क्षुल्लक की दीक्षा ग्रहण कर ली 
और आध्यात्मिक साधना की अगली सीढ़ी के लिए पूरे बल से तैयारी करने लगे। 
सारी माया-ममता को छोड़ वे क्षुल्लक-जीवन की कठोर साधना करते हुए वम्बई+ 
कलकत्ता और जयपुर के प्रमुख ग्रन्थागारों की खोज-यात्रा पर निकल पड़े। क्षुल्लकत्व 
और मुनित्व के मध्यवर्ती जीवन में उन्होंने लगभग आधा लाख ग्रस्थों का अध्ययन- 
मनन किया और. निर्गनग्थता की ओर बड़ी निष्ठा से आगे बढ़ आये । सन्‌ १९६३ में 
वे दिल्‍ली आये और वहाँ आचार्यरत्न मुनिश्री देशभूपणजी से उन्होंने मुनि-दीक्षा 
ग्रहण की । 


मुनि-दीक्षा के बाद उनकी ज्ञान-पिपासा और बढ़ गयी और वे राजस्थाव की 
राजधानी जयपुर आ गये। यहाँ उन्होंने अपना पहली वर्षायोग संपन्न किया । पंडित- 
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मैं किसी बन्धन में नहीं बंधता । मालवा का आग्रह वे ठाल नहीं सके । 


प्रवर स्व. चैनसुखदासजी से यहीं उनकी भेंट हुई। लगा जैसे दो ज्वालामुखी एक साथ 
मिले हों । पंडितजी की प्रार्यंना पर मुनिश्वी ने निश्चय किया कि धर्म को मंदिरों की 
चहरदीवारी से बाहर लाया जाए और उसे जन-जन तक पहुँचाया जाए। इसी 
त्तारतम्य में उन्होंने सामाजिक दुराग्रहों और मतभेदों की चुनौती दी और कुछ लोक- 
मंगलकारी कदम उठाये । इस तरह धर्म को सामाजिक प्रबुद्धता की दिशा में मोड़कर 
एक नयी ही सामाजिक चेतना को जगाया और महावीर की जनवादी परम्परा को पुनः 
लोकमन से जोड़ा । 


जथपुर से उनकी धवलकीति आगे बढ़ी। मेरे हृदय में उनके प्रति अपार श्रद्धा 
त्तब उमगी जव मैंने सुता कि इस दिगम्बर महामुनि ने मुलतान पाकिस्तान से राजस्थान 
आये हुए जैन भाईयों को उनके दीच पहुंचकर दूध में शक्कर की भाँति एक मेक कर 
लिया । बात यह थी कि पाकिस्तान से आये जन भाइयों को लेकर जयपुर समाज में 
एक विवाद खड़ा हुआ जिसने आयत भाइयों को इस दुविधा में डग्ल दिया कि या तो वे 


मुनिभ्ी विद्यानन्द-विशेषांक 


शी हद दी र्‌ हि ऊष 


! 
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धर्म बदलें या फिर समाज उन्हें आत्मसात्‌ करे। मामला मुनिश्री तक पहुँचा । उन्होंने. 
दूसरे ही दिन अपार जन-मेदिनी के बीच घोषणा की कि थे मुलतान से आये भाइयों की 
कालोनी में विहार करेंगे और जब तक जयपुर-समाज उन्हें मिला नहीं लेगी वे वहीं 
रहेंगे। मुनिश्री वहां गये, जिनालय वना और अन्ततः मुलतानी जनों को मिलाया गया । 
यह था एक प्रखर सूर्योदय जिसे राजस्थान ने देखा। 


जयपुर-वर्षायोग के बाद मुनिश्वी विद्यानन्दजी श्रमण-संस्कृति की सावभौम 
अन्तरात्मा का शंखनाद करते हुए भगवान्‌ ऋषभदेव की साधना-भूमि हिमालय की 
ओर बढ़े | श्री बद्रीनारायणजी की यात्रा करते हुए उन्होंने श्रमण और वैदिक संस्क्ृतियों 
के वीच कई आध्यात्मिक अनुवन्ध किये और चारों ओर समस्वय और सौहार्द की निर्मल 
धारा प्रवाहित की। कैलाशवासी श्री हनुमानप्रसाद पोद्दार के स्नेहाग्रह पर मुनिश्री 
ऋषिकेश एवं हरिद्वार गये और वहाँ अपनी अनैकान्तिनी वाणी से जनता-जनार्देन को 
उपक्ृत किया । 


श्री वद्गीनारायण तीर्थ के प्रवेश-द्वार . में भगवान्‌ पार्श्वताथ का एक अत्यन्त 
प्राचीन जिनालय है। अलकनन्दा के मनोज्ञ त्तट पर स्थित यह मन्दिर वर्षा के थपेड़े 
खाकर बिलकुल जीणं-शीर्ण हो गया था | समाज के आपसी मतभेद के कारण मन्दिर 
की हालत इतनी दयनीय थी कि वह जलाऊ लकड़ी की ठाल के रूप में परिवर्तित 
हो गया था। मुनिश्री ने श्रीनगर-समाज के नेताओं को एकत्रित किया; किन्तु घोर 
निराशा हुई। मुनिश्री मौन रहे किन्तु उन्होंने श्रीनगर में वर्षायोग का निश्चय कर 
लिया । उन्होंने अपने इस दृढ़ संकल्प के साथ पास के ही मठ में अपना पड़ाव डाल 
दिया और जैन-जैनेतरों की एक सभा व्‌ लायी। सब ने उत्साहपूर्वक सहयोग का हाथ 
बढ़ाया और कुछ ही दिनों में जलाऊ-लकड़ी की टाल एक सुन्दर जिनालय में परिवर्तित 
हो गयी । जिनालय के इर्द-गिर्दे एक उद्यान बनाया गया, जहाँ सुयोग से जिनाभिपेक के 
लिए एक जलस्रोत भी निकल आया । फिर एक धर्मशाला वनी और आपसी वैर 
समाप्त हो गया । देश-भर के लोग श्रीनगर पहुँचे और हिमालय एक आध्यात्मिक तीरथ 


बन गया । 


इधर मालवा में भी म्‌निश्री की शुघत्र कीति जन-जन में फैली | इन्दौर से हम 
लोग श्रीनगर पहुँचे । इस अद्वितीय तपस्वी के दर्शन से कृतकृत्य हुए और प्रार्थना की कि 
“मुनिश्री, आप मालब भूमि को अपने मंगल विहार से उपक्ृत कर |” मुनिश्री ने 
आश्वस्त किया कि वे प्रयत्न करेंगे किन्तु साथ ही यह भी कहा “मैं किसी वन्धन 
में नहीं वंधता | निग्नन्य हूँ, वीतराग-पथ का पथिक । मुझे तो भारत के चप्पे-चप्पे में 
श्रमण-संस्कृति की प्रतिध्वनियां सुनायी देती हैं। अब हम इसे किसी कौद में नहीं रख 
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सकते । यह सार्वभौम संस्कृति है। मैं चौराहे-चौराहे इसका संदेश पहुँचाऊँगा। क्‍या 
इन्दौर मेरे इस संकल्प को बर्दाश्त कर सकेगा ? ” मैं सच कहता हूँ, उस समय मेरा 
वक्षस्‌ गर्व से तन गया और मस्तक गौरव से ऊंचा उठ गया। मुझ में उत्साह की एक 
अपूर्व लहर दौड़ गयी । लगा जैसे सदियों वाद अकलंक और समन्तभद्ग की परम्परा 
जीवन्त हुई है और भारत का मंगल विहार कर रही है। मेरा संकल्प अविचल हो 
गया और मैंने मत ही मत निशचय किया कि मुत्तिश्नी को हर हालत में इन्दौर लाया 
जाएगा। मालवा के आग्रह को वे किसी तरह ठाल नहीं पायेंगे। 


हम लोग पुनः ज्वालापुर गये । मुनिश्री ने मालवा का नम्र निमन्त्रण स्वीकार 
कर लिया । ज्वालापुर में जो अलख जगा था, उसे देख मैं अचम्भित रह गया। सतीश 
जैन सूट में नंगे पांव मुनिश्वी के साथ दोड़-दौड़कर चल रहे थे। मैंने कल्पना भी नहीं 
की थी मुझ-जैसा व्यक्ति जो किसी मुनि को देखकर किनारा कस जाता था, आज 
आहार देने जा पहुँचेगा और कोई दिगम्व॒र मुनि मेरे हाथों आहार ग्रहण करेगा। सच, 
मैं उस दिन धन्य हो गया जब मुझ भाग्यशाली के हाथों से, इन्द्र की विभूति जिनका 
चरण-चुम्बन करती है, नतशिर रहती है आठों प्रहर जिनके सम्मुख उन्होंने आहार 
ग्रहण किया । मूनिश्ली ने मालवा ने मालवा की ओर विहार किया । पूरे: मार्ग 
मैं उनके साथ रहा। मुझे लगा-जैसे साक्षात्‌ समवशरण संचरण कर रहा है। अपार' 
जनमेदिनी सारे विद्वेष छोड़कर उनके प्रवचनों में उमड़ी पड़ती थी। भीषण गर्मी 
में भी संतवाणी सुनने के लिए वर्ग और संप्रदाय का भेद भूलकर प्रायः सभी लोग 
उनकी प्रवचन-सभाओं में पहुंचते थे । मैंने देखा उनकी वाणी में अपार तेज, अदृष्त 
करुणा, समन्वयमूलक अनेकान्त और स्यादह्वाद थे और वे मानव-मंगरल की अरुक यात्रा 
पर अविराम चल रहे थे । 


जब वें इन्दौर पहुँचे तो सहर्नों-ह्नों लोग उनकी मंगल अगवानी को लिए 
उमड़ पड़े । क्या आप विश्वास करेंगे कि एक या दो दिन नहीं वरन्‌ संपूर्ण वर्षायोग 
में लगभग छह मास तक जत्थ के-जत्थ लोग नियमित उनकी प्रवचन-सभाओं में सम्मि- 
लित हुए और उनके रसास्वादन से क्ृतकृत्य हुए । भगवान्‌ राम के जीवन पर हुआ 
मुनिश्वी का प्रवचन इन्दौर नगर ही नहीं सारे देश के इतिहास में स्वर्णाक्षरों में लिखे 
जाने जैसी घटना है। वैष्णव विद्यालय के प्रांगण में हुई इस सभा में एक लाख से अधिक 
लोग पूरे तीन घंटे तक बैठे इस तरह मौन कि ओस की दूंद के गिरने की आवाज़ भी सुनी 
जा सके । अनुशासन में कठोर , मुमुक्षुओं के लिए विश्वकोश, और विद्वज्जनों के स्वाति- 


3 


नक्षत्र पूज्य मुनिश्री के इक्यावनवें जन्मदिन पर उन्हें मेरे कोटि-कोटि प्रणाम ! 


[][]) 
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मुनिश्नी विद्यानन्दजी की हस्ततल-रेखाश्नों का 
करसामुद्रिक विश्लेषण 


४१ 
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े दिल्‍ली : ७ जुलाई १९६७ 


करसामुद्विक समीक्षण के अनुसार मुनिश्वी की जीवन-वितति १०१ वर्ष होगी । 


आपका स्वास्थ्य श्रेष्ठ रहेगा; शरीर में कहीं कोई विपम-असाध्य रुग्णता नहीं होगी । 
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आपका शुक्त उन्नत है, ठीक वैसा ही जैसा श्री जवाहरलाल नेहरू के हस्ततल में था, अतः 
आप अपनी वास्तविक वय के अनुपात में अधिक युवा और उल्लसित दिखायी देंगे । आपकें 
मानसिक और कायिक ऊर्जा अदम्य और अद्वितीय है, अतः आप सब तरह के उपसरग, दवाव 
और श्रान्तियों के प्रति अपरम्पार सहिष्णुता और धैर्य बनाये रख सकेंगे । आपके पदतल में 
पद्मरेखा' है, जिसका अर्थ है सर्वोच्च कोटि का राजयोग, विश्व-भ्रमण, अपार ख्याति 
और ताम । गुरु, बुध और शुक्र के कारण आपकी वाणी स्वर्णाभ और सम्मोहक रहेगी; 
इसीलिए अन्तहीन जनमेदिनी को सम्मोहित तथा मन्‍्त्रमुग्ध रखने में आपको बेजोड़ सफलता 
प्राप्त होगी । प्रत्येक मास की भाग्यशाली तिथियाँ हैं : ७, १४, २३ और २५; प्रतिवर्ष 
के भाग्यशाली माह हैं : जनवरी, अप्रैल, मई, जून, जुलाई, सितम्बर और नवम्बर । सामुद्रिक 
तथ्यों के अनुसार आपको अन्तर्राप्ट्रीय कोटि की प्रसिद्धि प्राप्त होगी । ७ जुलाई १९६५ से 
१९७५ तक आपके जीवन में कई महत्वपूर्ण अध्याय खुलेंगे । जीवन के ३४, ३७ और ४९वें 
बर्ष अधिक महत्त्वपूर्ण साबित होंगे । २५वें और २७वें वर्ष भी महत्त्वपूर्ण और स्मरणीय थे; 
इन्हें इसलिए महत्त्व का कहा जाएगा क्योंकि क्रमिक परिवर्तन, अर्थात्‌ आध्यात्मिक उपल- 
व्धियों और अभिनिष्क्रमण की दृष्टि से इनका महत्त्व है। इन्हीं वर्षों में भवितव्य की भूमिका 
का निर्माण हुआ । आपके शत्र्‌ और प्रतिहंद्वी सदैव परास्त और समपित होते रहे हैं, होते 
' रहेंगे तथा लोकहृदय सदैव आपकी उपासना और सम्मान करता रहेगा। ४३, ४५, ४७ 
और ५२वें वर्ष आपके जीवन के अत्यन्त सौभाग्यशाली वर्ष सिद्ध होंगे । आप जैसे-जैसे जीवन 
के उत्तराद्ध का आरोहण शुरू करेंगे, ऊंचाइयाँ स्वत: प्रकट होती जाएंगी । मूंगा और पन्ना 
आपके मांगलिक नग हैं। सोमवार का उपवास आपके लिए आवश्यक है । केशरिया (जाफ- 
रान) आपके लिए भाग्यशाली रंग है । आपकी हस्तपगांगुलियों में 'शंख' चिह्नित हैं, जो 
विश्व-विख्यात आध्यात्मिक जीवन की ख्याति के प्रवल राजयोग के प्रतीक हैं | बुध अत्यन्त 
उन्नत स्थिति में है । 


-वाबू मेहरा, दिल्‍ली 


हम बीतते हें 
समय नहीं वीतता, सिर्फ हम बीतते हैं; हम आते हैं, जाते हैं, होते हैं 
नहीं हो जाते हैं । समय अपनी जगह है । समय नहीं बीतता है लेकिन लगता 
है कि समय बीत रहा है; इसलिए हमने घड़ियाँ वनायी हैं जो बताती हैं 
कि समय बीत रहा है । सौभाग्य होगा वह दिन जिस दिन हम घड़ियाँ चना 
लेंगे जो हमारी कलाइयों में वंधी हुई बता देगी कि हम बीत रहे हैं। 
| -रजनीशझ 
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मुनिश्री विद्यानन्ददी की जन्म-पत्रिका 





शुभ नाम-सुरेन्द्रकुमार उपाध्ये, पितुनाम-श्रीकाप्पा अण्णप्पा उपाध्ये, मातृनाम- 
श्रीमती सरस्वतीदेवी उपाध्ये, जन्मस्थान-शेडवाल (मिरज के पास, जिला-बेलगांव, 
राज्य-कर्नाठक) ; जन्म-समय : वैशाख क्ृष्ण १४, बुधवार, विक्रमाव्द १९८२ (दाक्षि 
गात्य चैत्र कण १४), जन्मकाले अमावस्या, ११।४० क्रांति घटीपलानि, ६।४५, 
सायंकाल; दिनांक २२ अप्रैल १९२५; शेडवालस्थानपरत्वेन सूर्योदय ५।४४ स्थानीय; 
६।१३ भारतीय मानक समय; सूर्यास्त ६।१६ स्थानीय, ६।४५ भारतीय मानक समय; 
दिनप्रमाण ३११२० घटी-पल, १२॥३२ घंटा-मिनिट; चन्द्रस्पष्ट ०२२४ अश्विनी- 
प्रथमचरण मुक्तकाला १४४; नामाक्षर-च'; गण-देवगण; इष्टकाल-३१।२० घटी- 
पल प्रातः सूर्येस्पष्ट ०/८।३३।१०; लग्न-६।९; दशमभ-३।८।१८ 
स्पष्टा ग्रहा: सूर्य ०१२२७; बुध ०२।५०;_ शनि ६१८७७ 


चन्द्र ०२॥२४; गुरे 2१९॥९; राहु ३३१६॥७ 
मंगल १(२६।६; शुक्र ०।८।४० 
महादशायां वर्षमासदिनानि 

महादशा बर्षे मास दिन दिनांक 
केतु प्‌ ८. २६ २२-४-२५ १८-१-३१ 
शुक्र २० ० ० १८-१-३ १ १८०१-५१ 
सूर्य दर ० ०], १८-१-५१ १८-१-०७ 
चन्द्र 8० ० ० १८-१-५७ १८-१-६७ 
मंगल ७ ० ० १८-१-६७ १८-१-७४ 
राहु १८ ० ० १८-१-७४ १८-१-९२ 
बृहस्पति १६ ० ० १८-१-९२ * १८-१-२००८ 
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मुनिश्री विद्यानन्द : जैसा मेने देखा-समझा 


मेरा तो कभी-कभी ऐसा विश्वास हो जाता है कि आज २५०० वर्षो के बाद जो 
स्थिति (जनता की दृष्टि में) तीर्थंकर महावीर की है, वही स्थिति आज से २५०० 
वर्षों वाद मुनिश्री विद्यानन्द की भी हो सकती है। 


[] पद्मचन्द जन शास्त्री 


परम पुरुष विद्यानन्दजी के सर्वप्रथम दर्शन मुझे १९६३ में दिल्ली-वर्षावास में 
हुए । उन दिनों वे समन्तभद्र विद्यालय में विराजमान थे । मैंने देखा-मुनिश्री मध्यममार्गी 
हैं । और वे किसी भी विषय पर धारा-प्रवाह जन-मन-उद्बोधक वाणी बोलते हैं। वे 
जो बोलते हैं परिमाजित और परिपक्व । जनसाधारण को भी उनके विचार हृदयंगम 
करते देर नहीं लगती । वें उभयतः शरीर और जाति-पंथ-संप्रदायगत भावनाओं की 
अपेक्षा से दिगम्बर हैं । वे अन्य बहुत से वाह्याचार-विपुल-साधु-त्यागियों से सर्वथा 
विपरीत उठे हुए हैं। उनके पास ज्ञानध्यान-क्रिया-शोधक उपकरणों के अतिरिक्त 
बाह्याड्म्बर, परिग्रह, बस-मोटर, मणि-मूंगे आदि अपने नहीं । अपने संघ के व्याक्तियों 
को संचय-मुक्त रहने की दिशा में आदेश देते हुए मैंने उन्हें अनेक वार देखा है, उनसे 
आदेश भी पाया है । इसके अतिरिक्त वे आगन्तुक से प्रभावकारी, सौम्य व्यवहार रखते 
हैं । इस कारण भी अभ्यागत उन्हें चाहता है-उनकी ओर आक्रृष्ट होता है। मैं भी 
आकपित हुआ-मैंने भी उनके चरणों में हिमालय से मालवा तक सैकड़ों मीलों की पद- 
यात्रा की और अनेक अनुभव लिये-गरीबों के वीच और अमीरों के बीच भी । 


मुनिश्री विद्यानन्द का जीवन, उनके द्वारा प्रस्तुत धर्म की व्याख्या और जनता से 
उनका तादात्म्य तीनों इतने एकाकार हैं कि ज्ञाता, ज्ञान और ज्ञेय में मन-वचन तथा काया 
किसी द्वार से किचिन्मात्र भी अन्तर प्रतिभासित नहीं होता । जहाँ मुनिश्वी का साकार 
जीवित शरीर समस्त जीवों से स्वाभाविक जन्म-जात समता रखता है, वहाँ उनके द्वारा 
प्रस्तुत धर्म की परिभाषा भी सवेजीव समभाव से ओत-प्रोत रहती है और उनकी वाणी 
भी सदा विश्वैकरूप-विश्वधम का प्रतिपादन करती है । फलत: उनके सम्पर्क में समागत 
लाखों-लाखों जन उन्हें भेद-भाव-शून्य त्रियोग से निरखते, सुनते और समझते हैं। विभिन्न 
ज्ञाता विभिन्न समयों में उन्हें चाहे जिस रूप में देखें, जानें और मानें; पर निःसन्देह वे मुनिश्नी 
की उस प्रतिमा को आँखों से ओझल नहीं कर सकते, जो जन-जन की दृष्टि में अपना अस्ति- 
त्व जमाये और हृदयों में स्थान बनाये हुए है । मूते-रूप में मुनिश्नी को हम जैन दर्शन के स्या- 
त्पदलांछित अनेकान्तवाद' के पूर्ण-प्रतीक रूप में पाते हैं-वे ऐसे भी हैं और वैसे भी हैं; 
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अर्थात्‌ 'जाकी रही भावता जैसी प्रभु मूरति देखी तिन तैसी' का वे पूर्ण-समस्वय हैं । वे 
“वज्जादपि कठोराणि, मृदूनि कुसमादपि 'रूप हैं, हैत-अद्दैत की समृष्टि हैं और प्रकृति-पुरुष 
के तीरथधाम हैं । मुनिश्री विद्यानन्दजी ज्ञान-स्व की साधना और सरस्वती जिनवाणी 
की आराधना में युगपत्‌ तत्पर हैं-उन्होंने दोनों को एकाकार कर लिया है। वे वीर-वाणी 
को देश में उसी प्रकार विखेर रहे हैं जिस प्रकार एक चतुर बागवान तैयार की हुईं भूमि में 


.वीज विखेर देता है और अल्पकाल वाद संसार को लहलहाते पुप्पों वाले सुरभित पौधे तैयार 


'मिलते हैं, वे उनकी सुरपक्षि से मुदित होते हैं। स्मरण रहे, मुनिश्री के विहार से प्‌ वे ही अग्रिम 
नगर में अग्रिम भूमि तैयार हो जाती है और मुनिश्वी धर्म-बीज-वपन का कार्य करते 
अविरल गति से चलते चले जाते हैं । 


यस से यम-विजय 


सुना जाता है यम' जिसे पकड़ लेता हैं, छोड़ता नहीं । सब डरते हैं यम से | पर 
हिम्मत है मुनिश्री की जो यम को पकड़े हुए हैं । वे कहते हैं-तू औरों को नहीं छोड़ता तो 
हम तुझे नहीं छोड़ेंगे-'परित्राणाय जीवानाम्‌'। और यह सच है कि चाहे जो भी परिस्थिति 
क्यों न हो, मुनिराज यम (जीवन-पर्यन्त प्रतिज्ञा निभाने) को नहीं छोड़ते, छोड़ भी नहीं 
सकते । जैनाचार में जीवन-पर्यन्‍्त के लिए धारण की हुईं मर्यादा को 'यम' नाम दिया गया 
है । सच्चे मुनि यम पर सर्वेथा विजय पाकर ही रहते हैं और आश्चर्य यह कि वे स्वयं कोई 
साधन नहीं बनते इस विजय में | यम को ही यम (राज) के अन्त का साधन बनाते हैं। 
मेरी दृष्टि में मुनिश्री ने हिमालय पर पदन्यास कर, यम-विजय के महान्यास का मार्गे 


खोल दिया । 


न जाने लोगों को क्‍यों रुचि जागृत हुई है अब ? उप |-न्यास करने की हमारे 
महापुरुषों ने तो जो किया सदा महत्‌ ही किया । उनके कर्तव्य और पुराण सभी महान 
थे । लघु, उप, निकट आदि जैसे न्‍्यासों की कल्पना भी न थी उन्हें | भला, वे उप-निकट 
जाते भी तो किसके ? जबकि उनके ध्यान, ध्याता, ध्येय सभी एक थे । महान्‌ कार्य में लघु 
का तो प्रश्न ही न था उन्हें । 


हमें गौरव है कि हमारे मुनिश्री का उत्साह आत्मानुरूप रहा और उन्होंने हिमा- 
लय पर चरणों का 'उप' नहीं, अपितु 'महा' न्यास किया । मैं समझता हूँ-संभवत: मुनिश्री 
को अपने मूल-देशनाम से भी कुछ प्रेरणा मिली हो इस महान्यास में । वे कर्नाटक के रहे हैं। 
और कर्नाटक का सीधा, सरल, ग्रामीण अर्थ है- कर +- व + अटक अर्थात्‌ कर, अठक मंत--- 
अविरल गति से करते चल । फलत: मुनिश्री बढ़े और बढ़ते रहे द्वार से द्वार तक । ठीक ही 
है, प्राचीन युग के साधु-सन्त भी द्वार-द्वार अलख लगाते फिरे हैं । 


११८ तीर्थंकर | अप्रैल १९७४ 


द्वार से द्वार (कोटद्वार-श्रीनगर-हरद्वार ) 


मुनिश्री ने हिमालय पर आरोहण किथा-प्रारम्भिक स्थान कोठद्वार था और अन्तिम 
हरद्वार । आदि-अन्त दोनों हार, साथ ही मध्यद्वार भी । न जाने मुनिश्री को इस यात्रा में 
कितने द्वार मिले ? दीनद्वार, दुखीद्वार, श्रावकद्गवार, श्राविकाहद्वार आदि; इनके अतिरिक्त 
और भी अनेकों द्वार थे-अमुक नदीद्वार, अमुक झरनाद्वार, अमुक नगरद्वार, अमुक उप- 
त्यकाह्ार आदि । मुनिश्री बढ़े, साथी बढ़े, जल्दी बढ़े, धीरे बढ़े । बढ़े, बढ़े और बढ़े ! 
मुनिश्री ने हिमालय में १९७ दिन व्यतीत किये । इस यात्रा में वे तिब्बत की सीमा 
माणागाँव और नीलगिरि के सान्निध्य तक पहुँचे । वद्रीविशाल आदि मूलस्थिति, डिमरी 
जाति का प्राचीनतम (दिगम्बरत्व ) इतिहास आदि अनेक महत्वपूर्ण तथ्यों के उद्घाटन 
इस यात्रा में हुए । यात्रा के बहाने आदि तीर्थंकर के विहार-तपस्थल आदि पर भी जन- 
जागरण हुआ । सर्वंधर्माराधकों में दिगम्बरत्व की प्रतिष्ठा होना इस युग की नयी बात है । 


कुछ लोगों का स्वभाव होता है-वे अवसर मिलते ही, दबे मुँह ही सही, गुण- 
वानों में दोष निरीक्षक दृष्टि रखते हैं।॥ फलतः एक बार एक महामान्य मुझसे बोल उठे-- 
'विद्यानंदजी तो राजनीति में पड़ गए और वे मुक्ति के स्थान पर यश की उपासना भी करने 
लगें।' मैं कहाँ चुप रहने वाला था। झट वोल उठा-इस युग में दक्षिण ने उत्तर को अनेक 
विभूतियाँ दी हैं। पू. आ. शान्तिसागरजी भी उन्हीं में थे। आ. श्री देशभूषणजी के शिष्य 
मुनिश्री विद्यानन्द भी उन्हीं विभूतियों में हैं। इन्होंने सुद्रदक्षिण-पथ से उत्तर-हिमालय के 
उत्तुंग शिखरों (बद्रीनाथ-माणागांव) तक जैन-धारा बहाने के लिए मंगल-विहार किया । 
भावी पीढ़ियाँ ऐसे मुनिराज की गाथाएँ युग-युगों तक गाएंगी । 


मुनिश्री राजनीतिज्ञ तो हैं, राजनैतिक नहीं । वे राजनीति और राजनैतिकों के 
मंच से कोसों दूर रहते हैं। मुझे याद है, दिल्ली में गोरक्षा-आन्दोलन के प्रसंग में मुनिश्री ने 
अन्य संप्रदायी सन्त को स्पष्ट कहा था-साधु-सन्‍्त को आन्दोलनों से क्या प्रयोजन ?? 
इसी प्रकार मुनिश्री के उज्जैन-प्रवास में उन्हें केन्द्रीय सरकार का पत्र मिला, तो मुनिश्री ने 
अपने उद्गार निम्नभावों में स्पष्ट किए-दिगम्वर साधुओं को समिति-सदस्यता से क्‍या 
प्रयोजन ? वे तो ग्राम-ग्राम घ्मकर तीर्थकरों के सन्देश पहुँचाते ही रहे हैं, जो धर्म-सेवा होती 
रहेगी, स्वयं करते रहेंगे और करते भी हैं । 

मुनिश्नी किसी का लिहाज किए बिना ही, न्याय-नीति और घर्मसम्मत वात कह 
देते हैं। ऐसा सर्वसाधारण के लिए करना बड़ा कठिन है, उसे आगा-पीछा सोचना पड़ सकता 
है। मुझे स्मरण है-जव मुनिश्री ने दिल्‍ली से इन्दौर के लिए विहार किया, तव २५०० वीं 
निर्वाण-तिथि मनाने की चर्चा बहुचचित बन रही थी । लोग निर्वाण-तिथि समिति के अध्यक्ष 
के नामांकन के विषय में चर्चा उठा चुके थे । ऐसी चर्चाओं में राजनैतिक, धनी, विद्वान प्राय: 
सभी प्रकार के लोग होते थे । जब मुनिश्नी का ध्यान उधर गया तब उन्होंने भोगल-दिल्ली 

( शेष पृष्ठ १२१ पर ) 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक ११९ 


०० 


क्या करें 
व्यक्ति, समाज, संस्थाएं, कार्यकर्ता, पत्न-पत्रिकाएं 


३१ दिसम्बर १९७३ को मेरठ में एक पत्रकार ने मुनिश्री विद्यानन्दजी से कुछ 
अ्रइन किये थे, जिनके समाधान उपयोगी होने के कारण यहाँ दिये जा रहे हैं । 


संत्रास, संदेह, तनाव, अविश्वास और ध्रष्टाचार के इस युग सें व्यक्ति को क्या करना 
चाहिये ? - 


व्यक्ति एक महत्त्ववूर्ण इकाई है, उसे आत्मशुद्धि की अववरत साधना करनी चाहिये । 
वह यदि परिशुद्ध होता है, तो समाज का ढांचा बदला जा सकता है, अन्यथा सब कुछ 
असंभव ही है। आज सामुदायिक ऋन्ति की बात सब करते हैं, आत्मक्रान्ति के लिए कोई 
नहीं कहता; किन्तु धर्म का अभियान व्यक्ति से ही आरंभ होता है। इसलिए मैं कहूँगा 
कि व्यक्ति को अपने जीवन में घर्मतत्व की गहरी साधना करनी चाहिये । धर्मविभुख 
होकर व्यक्ति कोई मंगलकारी भूमिका नहीं निभा सकता । व्यक्त को सबसे पहला काम 
यह करना चाहिये कि वह अपने जीवन से कत्रिमताओं को विदा कर दे और अपनी साहजि- 
कता में आ जाए। सहज होने पर कोई समस्या नहीं होगी । स्वाभाविकता समस्या नहीं है, 
चनावटीपन समस्या है । इससे लोकजीवन में कथनी-करनी का अन्तर मिट जाएगा, तनाव 
कम होगा, संत्रास मिटेगा । और परस्पर विश्वास का संस्कार जमेगा । जब तक व्यवित में 
स्वाभाविकता के झरने नहीं खुलते लोकमंगल की संभावनाएं समृद्ध नहीं होंगी । 


समाज को क्‍या करना चाहिये ? आज सामुदायिक जीवन विलकुल फीका है, कहीं 
किसी में बर्दरता और हिसा का सामना करने का साहस नहीं है ? इस संदर्भ में क्या करना 
होगा ? 


क्या करना होगा, यह तो एक लम्वी प्रक्रिया है; किन्तु इतना अवश्य किया जाना 
चाहिये कि समाज नयी पीढ़ी के लिए उदार और युक्तियुक्त वने । उस पर कुछ भी थोपा 
न जाए, उसकी आकांक्षाओं की अवहेलना भी न की जाए और उससे ऊलजलूल अंधी 
अपेक्षाएँ भी न की जाएँ । उसके लिए धामिक आचार-विचार के साधन जुटाये जाएँ 
ताकि धर्म पर उसकी आस्था अडिग हो और आत्मा-परमात्मा के संबंध में वह स्वतन्त्र 
रूप में कुछ जान सके । बढ़ती हुई भौतिकता के समानान्तर यदि सहज आध्यात्मिकता को | 
नयी पीढ़ी तक नहीं पहुँचाया गया तो वर्तमान स्थिति लगातार विगड़ती जाएगी, उसमें 
सुधार की अपेक्षा हम नहीं कर सकते । इस दृष्टि से भौतिक और आध्यात्मिक ऊर्जा में 
संतुलन बनाये रखना समाज के हित में ही होगा । 
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इन दिनों आप नयी-नयी संस्थाओं को जन्म दे रहे हैं, किन्तु जो पुरानी संस्थाएं पहिले 
से कार्यरत हैं, उन्हें बदले हुए संदर्भो में क्या करना चाहिये ? 


कोई भी संस्था ईट-पत्थर, चूने-गारे से नहीं वनती । वह जड़ पदार्थो की सभा मात्र 
नहीं है अत: हमें चाहिये कि हम संस्था को साधन मानें और उत्तम कार्यकर्ता तैयार करने 
को साध्य । आज संस्थाएँ तो बनती हैं किन्तु कार्यकर्ता नहीं होते । मैं जिन संस्थाओं को 
प्रेरित करता हूँ, उनमें कार्यकर्ता पहले देखता हूँ । नयी-पुरानी सभी संस्थाओं को कार्यकर्ताओं 
पर ही अधिक ध्यान देना चाहिये । आज न तो विद्वान्‌ पंडित ही हैं और न ही समाजसेवी 
व्यक्तित्व; जो हैं, वे भी जाने लगे हैं। अतः हमें अपने संपूर्ण साधन-ल्लोतों के साथ इस कमी 
को पूरा करने में जुट जाना चाहिये । प्रशिक्षित और निष्ठावान कार्यकर्ता जब तक आगे नहीं 
आयेगा, संस्थाएं निष्प्राण रहेंगी; कागज पर वनी हुई तस्वीर-मात्र । 

आज हिंसा और परिग्रहतूलक व्यवस्था में जैन पत्र-पत्रिकाओं की क्‍या भूमिका 

होनी चाहिये ? 

पत्र-पत्निका फिर वह चाहे जैन हो या जैनेतर, उसे मनुष्य को केन्द्र मानकर चलना 
चाहिये; और उखड़ते हुए नैतिक और सांस्कृतिक मूल्यों के पुनःसंस्थापन में पूरे वल से 
सहायता करना चाहिये । उन्हें प्राचीन इतिहास की उज्ज्वलताओं को उजागर करना 
चाहिये और सत्प्रवृत्तियों को अनवरत प्रोत्साहित और पुरस्कृत । उनका सदाचार भ्रप्टा- 
चार, हिसा और सामुदायिक जीवन को पतन के रास्ते जाने से रोक सकता है। [](] 

जैसा मेंने देखा-( पृष्ठ ११९ का शेष ) 

की एक जन-सभा में यह घोषणा की कि तीर्थंकर महावीर की निर्वाण-तिथि प्रवन्धक 
समिति में उसीको अध्यक्ष बनाया जाय जो धर्माचरण के अनुकूल हो और शराव न पीता हो, 
कुव्यसन-सेवी न हो। मैं नहीं जानता कि तव लोगों ने क्या अनुभव किया-कैसा अनुभव 
किया या तदनुसार आचरण के लिए क्‍या प्रयत्न किया ? और अब कसा प्रोग्राम होना है ? 


यहां तो मेरा तात्पये केवल मुनिश्री की निर्भीक वक्‍तृता से है कि वे कितने स्पष्ट वक्‍ता हैं। 
“कह दिया सौ वार उनसे, जो हमारे दिल में है।' 


उक्त तथ्यों के आधार पर यदि हम निष्कप॑ निकालना चाहें, तो यों कह सकते 
हैं कि पूज्य मुनिवर हर क्षेत्र में अनमोल हैं । वे सर्वेगुणसंपन्न हैं । उन्हें ज्ञान है, विशेष ज्ञान- 
विज्ञान है और भेद-विज्ञान भी है । मेरा तो कभी-कभी ऐसा भी विश्वास हो जाता है कि 
आज २५०० वर्षो के बाद जो स्थिति (जनता की दृष्टि में) तीर्थकर महावीर की है, वही 
स्थिति आज से २५०० वर्षो बाद मुनिश्री विद्यानन्द की भी हो सकती है । तीर्थकर को 
ज्ञान-विज्ञान के साथ भेद-ज्ञान की चरमोपलब्धि प्राप्त थी और ये भी भेद-विज्ञान की 
आत्म-परक चरमोपलब्धि करते ही उस स्थिति को पाने में समर्थ हो सकते हैं-जन-जन से 
दूर, शान्‍्त एकान्त में विराजते हैं, वैसी सामर्थ्य रखते हैं। मैंने मुनिश्नी की हिमालय-उप- 
लब्धि में ये ही भाव-एकान्तवास के उद्गार अनेक वार मुनिश्री के श्रीमुख से श्रवण किये । 

() [) 
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शास्त्र पढ़कर ही यदि कोई सत्य 
को जान ले तो सत्य बड़ी सस्ती वात 
हो जाएगी; फिर तो शास्त्र की जितनी 
कीमत है उतनी ही कीमत सत्य की 
भी हो जाएगी। शास्त्र पढ़कर सत्य 
जाना नहीं जा सकता है, सिर्फ पहिचाना 
जा सकता है। 


-रजनीश 
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पुरविया क्षितिज पर जो उदित हुआ 
आज तक नहीं डूवा 
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घरती के चेहरे पर पीड़ा के साये 
७१०९! तुम आये |॒ 
रीत .रहे तालों-सा अंदेशा, 
लाये तुम प्यासों को संदेशा, 
घर-बाहर, मेघदूत बनकर घहराये 


सूखीं जो छाती थीं माओं की, 
काठी खट गयीं थीं पिताओं की, 
मृगतृष्णा के पठार तोड़ छितराये 


ठीक सामने से हर वार सहा, 


बिना जिये अक्षर भी नहीं कहा, 
मानव की क्‍या विसात देवता लजाये, 
आयेजन- तुम आये. 
र्‌ 


आज अपने सामने--- 
जो कर गया हमको खड़ा, 


कुछ अधिक था आदमी से, मूर्तिमय विश्वास था, 


आँख वालों के लिए वह समूचा मधुमास था 
भीतरी औ' बाहरी 


दो मोर्चो पर वह लड़ा 


१९ 


सभ्यता को भेड़ियों की माँद से खींचा, निकाला, 
ये नहीं देंगे गवाही, वो नहीं देंगे हवाला? 
वोझ कंधों पर लिए- 

सीधी चढ़ाई वह चढ़ा 


हम अनाभारी नहीं है किन्तु यह साक्षात58र 
हर मुखौटे को हमारे कर रहाहै तार"तार"* 
पारदर्शी आइना था 

आदमी से भी बड़ा 
आज अपने सामने जो 

कर गया हमको खड़ा, 


रे 
सूरज वह '#+३०००१७०+ 
पुरबिया क्षितिज पर जो उदित हुआ 
आज तक नहीं डूबा 


देखे आकाश और, सूरज भी देखे हैं, 
लेकिन उसके आगे इनके कया लेखे हैं? 
लोक-वेद ने गाया, मन आखिर मन ही है- 

आज तक नहीं ऊबा 


ताप और शीतलता साथ-साथ लिये हुए, 
दुखियारे दीनों के हाथों में हाथ लिये, 
मस्यल में कंटीली खजूर नहीं--- 

हरी-भरी-सी दूवा 


एक चुनौती-सा वह काल के लिए अब तक, 
दुनिवार यात्रा पर चला जा रहा अनथक, 
पूछो मत साधू से जात-पाँत, 
ग्राम, धाम, या सूबा. 
पुरविया क्षितिज पर-४““ 
आज तक नहीं डूबा. 
0७0 
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महावीर : सामाजिक क्रान्ति के सुत्रधार 


आत्मजीवच का परस सत्य हो लोकजीवन का परम सत्य है, यह 
स्वयंसिद्ध है और इसी में महावीर के मार्ग की सामाजिक महत्ता छिपी है । 


[] भानीराम 'अग्निमुख' 


* महावीर एक आत्म साधक थे, समाज-सुधारक नहीं। आत्म-साधना वैयक्तिक 
होती है, समाज के लिए उद्दिष्ट नहीं; लेकिव जिसे हम समाज कहते हैं वह व्यक्ति 
की सामूहिक इच्छा की ही परिणति-मात्र है। अगर व्यक्ति नहीं चाहता तो समाज 
नहीं होता। यदि आज व्यक्ति न चाहे तो उसके लिए समाज का अस्तित्व रहता 
ही नहीं। व्यक्तियों से मिलकर समाज बना है, अतः उसकी रचयिता और नियामक 
व्यक्ति-व्यक्ति के अन्तःकरण में निहित भावना-मात्र है। समाज में यदि पाप है तो 
वह व्यक्ति का अपना है, प्रुण्य है तो वह भी व्यक्ति का अपना है। समाज की 
: नींव सहकार हैं। इसके अभाव में एक पल भी समाज का अस्तित्व नहीं रह सकता। 


हम जब समाज की बात करते हैं तो अपने को उससे काटकर अलग कर 
लेते हैं। हर व्यक्ति यही करता है। अगर सारे ही व्यवित समाज से अलग हैं, 
उसके गुण-दोषों के लिए उत्तरदायी नहीं, तटस्थ आलोचक-मात्र हैं, तो फिर समाज 
किसका है? किसने निर्मित किया है? किसने कायम रखा है? हम इन भ्रश्वों से 
भाग नहीं सकते, इनका उत्तर हर व्यक्ति को अपने में ईमानदारी से खोजना है, 
उतके अनुसार उचित कदम उठाना है। यदि समाज में विषमता है, शोषण और 
हिंसा है तो इसका वीज हमें अपने अंतःकरण के शून्य विवर में कहीं मिलेगा और 
वहीं से उसका उन्मूलन भी संभव है। समाज और उसकी व्यवस्था तो छाया-मात्र 
है व्यक्ति की, और व्यक्ति प्रतिबिम्ब मात्र है, अपने अन्तःकरण के रंग-रूपों का। 


महावीर आत्म-साधना का माग्गें बताते हैं और यह व्यक्ति के लिए है लेकिन 
व्यक्ति के अनेक बाहरी आयाम हैं जो समाज, राष्ट्र और समग्र विश्व में रचे-पच्े 
हैंँ। व्यक्ति का रूपान्तरण हो गया तो सारी मानवता का हो गया, अन्तः्व्यक्ति- 
क्रान्ति हो गयी तो विश्व-क्रान्ति भी स्वतत: हो गयी। वह नहीं हुई तो कुछ भी 
नहीं हुआ। पैगम्बर मुहम्मद के शब्द इस संदर्भ में एक जीवन्त सत्य का उद्घाटन 
करते हैं: (एक आदमी का विनाश हो गया त्तो समझ लो, सारी मानव-जाति का 
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विनाश हो गया और एक व्यक्ति का कल्याण हो गया तो समझ लो, सारी मानवता 


का कल्याण हो गया।” व्यक्ति एक ही होता है, एक-एक व्यक्ति मिलकर समाज, 
देश और सारी मानवता वन जाती है। 


अतः महावीर कामार्ग समाज के संस्थागत रूप के लिए उदिष्ट नहीं है, लेकिन 
समाज पर उसका प्रभाव पड़े बिना रह नहीं सकता। 


अतः महावीर आत्म-साधना के प्रचेता हैं; लेकिन लोकजीवन में उससे ऋान्ति 
होती है, यह एक स्वयं प्रमाणित सत्य है। 


[) 


साधना की एक अनिवारय शर्तें है-जीवन-शुद्धि | “धन्य हैं वे जिनका अन्तःकरण 
निर्मेल है”-ईसा मसीह ने जेतून के पर्वत से कहा---“क्योंकि वे प्रभु को देखेंगे ।” 
यह प्रभू क्‍या है? महावीर का उत्तर स्पष्ट है- सच्च भवं”-सत्य ही प्रभु है, सच्च॑ 
लोयम्मि सारभूयं-सत्य ही लोक में सारभूत है। सत्य क्‍या है? जो है वह सत्य 
है--अस्तित्व, अपनी समग्र पूर्णता में | अस्तित्व एक ओर अखण्ड, अविभाज्य और 
अभेद सत्ता है जिसमें हम सव समाहित हैं और जो हम सबमें समाहित हैं। एगे 
आया-एक आत्मा की मूलभूत सत्ता महावीर का सत्य है, सम्पूर्ण और अखण्ड। 
वह भगवान्‌ है । इस सत्य की अराधना जीवन का लक्ष्य है। सम्पूर्ण अस्तित्व के 
साथ एकात्मकता का बोध जिसमें हमारा व्यक्तिमूलक अह समुद्र में वूद की तरह 
विलीन हो जाता है और उस एकाकारता-एकात्मकता में अपने को खोना ही अपने 
को वास्तव में पाना है। क्राइस्ट के शब्दों में “जो अपने को खो देते हैं, वे अपने 
को पा लेते हैं और जो अपने को कायम रखना चाहते हैं, वे अपने को खो डालते 
हैं जैज 


एकात्मकता के समग्रवोध में अहिंसा स्वतः समाहित है, उसकी व्यवहारिक 
फलश्रुति के रूप में। गांधीजी ने ठीक कहा था। “सत्य की खोज में निकलने पर 
मुझे अहिंसा मिली ।” आन्तरिक मूलसत्ता में जो आत्मवोध है, व्यवहार के स्तर पर 
वह अहिंसा है। अल्वर्ट स्वाइत्जर के शब्दों में यह जीवन का सम्मान-रिवरेंस फॉर 
लाइफ' है। समाज, राप्ट्र और मानवता बहुत ही ऊपरी स्तर पर इस अहिंसा की 
ही अभिव्यवित हैं। इसके अभाव में उनका न सूजन संभव है, न संरक्षण, न अस्तित्व 
और न विकास । आत्मजीवन का परम सत्य ही, लोकजीवन का परम सत्य है, यह 
स्वयं प्रमाणित हैं और इसी में महावीर के मार्ग की सामाजिक महत्ता छिपी है। 


धर्म की परिभाषा महावीर ने आचार के रतर पर अहिसा पर ही आधारित 
की है। “सब्बे पाणा, सब्बे जीवा, सब्बे सत्ताण हंतव्वा, ण अज्जावेयव्वा, णे परिता- 
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वेयब्बा, ण परिचेतव्वा, एस धम्मे धुवे णिइए सासए“-सारे प्राणी, सारे जीव, सारे 
स्वत्वों का शोषण, पीड़न, स्वत्वहरण, दासत्व तथा प्राणविमोचन न करना, यही 
शाश्वत, चिरनन्‍्तन और अटल धर्म है; क्योंकि 'सब्वेषाणा जोविउ कामा-सब प्राणी 
जीना चाहते हैं, मरणभया' मरने से डरते हैं, 'सुहसाया'-सुख चाहते हैं, 'ढुक्ख 
पडिकूला'-दुःख सबको प्रतिकूल लगता है। 


महावीर की अहिंसा केवल व्यवहार या वाणी के स्तर पर ही नहीं, क्योंकि 
ये तो उसकी अभिव्यक्ति के माध्यम मात्र हैं, वह मन के अतल गहूरों में घूमने 
वाले सूक्ष्म चेतना-चक्र में समाहित होकर उसे रूपान्तरित कर देती है, इसी में 
उसकी सार्थकता है, अतः मन, वचन, कर्म तीनों योग तथा करना, कराना और 
अनुमोदित करना, तीनों करणों के समस्त स्तरों तक उसकी व्याप्ति है। आत्म- 
साधना के इस परम सत्य में ही सामाजिक क्रान्ति के वीज अन्तनिहित हैं। 


[0] 


समाज की नींव व्यक्ति है । समाज का आधार सहयोग है। समाज व्यक्ति की 
सामूहिक इच्छा की अभिव्यक्ति है ।समाज के साथ व्यवित का सम्बन्ध कुछ 
करने, कुछ कराने और कुछ अनुमोदित करने में प्रकट होता है। यही महावीर के 
तीन करण हैं। यदि समाज में शोषण, विषमता और हिंसा हो तो यह स्पष्ट है 
कि वह व्यक्ति की इच्छा की अभिव्यक्ति है-समूह के स्तर पर। स्तर चाहे समूह 
का हो, लेकिन इच्छा व्यक्ति की है। लिप्सा व्यक्ति की है, उसका बीज व्यवित में 
है। व्यक्ति शोषण न करे, न कराये, न करने में सहयोगी बने, त उसका अनु- 
मोदन करे, न शोषणशील व्यवस्था के साथ किसी प्रकार का सम्बन्ध कायम रखें 
तो समाज के सामने मिट जाने या वदल जाने के अलावा कोई विकल्प रहता ही 
नहीं । यह समाज-क्रान्ति का सबसे सशक्त सूत्र है जिसकी महत्ता गांधीजी समझ 
सके और उन्होंने असहयोग और अवज्ञा के रूप में इसका सफल प्रयोग किया । 


महावीर का स्पष्ट मंतव्य है कि अहिंसा धर्म है, हिसा अधर्म, कि विपमता 
हिंसा है, शोषण हिंसा है, किसी पर किसी भी प्रकार की वाध्यतामूलक सत्ता 
हिंसा है। इस हिंसा को स्वयं करना, किसी से कराना, करते हुए किसी के साथ 
किसी प्रकार का सहयोग रखना, उसको किसी भी प्रकार अनुमोदन देना, उसका 
अनुशासन, नियम, कानून और सत्ता को मानना-सब हिंसा है, एक जैसी ही, एक 
जितनी ही। अतः महावीर के वास्तविक अनुयायी का आत्मधर्म स्वयं अहिंसा की 
साधना करना तथा हिंसा के किसी भी प्रकार पर टिकी व्यवस्था के साथ पूर्ण 
असहमति ( टोटल डिस्सेण्ट) व्यक्त करना, पूर्णत: उसकी अवज्ञा करना, उससे पूर्णत: 
असहयोग करना है। पल-भर भी समाज इस स्थिति में अपने को एकदम बदले 
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बिना कायम नहीं रह सकता। मावर्स की रकत-क्रान्ति और वर्ग । संघर्ष की व्यूह-योजना 
जो सम्पुर्ण कायाकल्प नहीं कर सकती उसका सूत्र महावीर ने स्पष्ट बताया है। 
यद्यपि उसका मूल धरातल आत्मिक है, लेकिन निप्पत्तियाँ समाज-परिवतनकारी हैं । 


मार्कसे इस शताब्दी के सबसे बड़े साम्य-प्रचेता हैं। उनका करुणाशील हृदय 
वर्ग-भेद, वैपम्य और शोपण पर आधारित समाज-व्यवस्था का वीभत्स रूप देखकर 
कराह उठा और उन्‍होंने वर्ग-संघर्ष द्रा साम्य-मूलक समाज-व्यवस्था की स्थापना 
का सूत्र दिया। आज आधा संसार उसे साकार करने में लगा है, लेकिन कर नहीं 
पा रहा है क्योंकि मूल में ही मार्कस की कुछ भूल रही हैं। प्रथम, व्यवस्था पर 
सारा दोप आरोपित कर वह उसे बदलने का उपाय बताता है, लेकिन व्यवस्था का 
बीज व्यक्ति का अच्तर्मन है, इस वात को वह भूल गया है। दूसरे, हिंसा और वर्गे- 
घृणा स्वयं शोपण तथा विपमता के वीज हैं जिनसे साम्य-मूलक समाज-रचना संभव 
ही नहीं है। जिस दन्द्वात्मक भौतिकवाद पर मार्क्स की ऋन्‍्ति-व्यूह-रचना टिकी है, 

वह अपने-आप में ही भूलों से भरा है। 


पच्चीस सौ वर्ष पूर्व महावीर ने अपरिग्रह तथा विसर्जन के सूत्र संसार को दिये 
थे। महावीर की भावना पर निर्मित समाज में स्वामित्व का सम्पूर्ण विसर्जन अनि- 
वाय॑ है क्योंकि वे 'संविभाग! को जीवन का आधार मानते हैं और संविभाग का 
अर्थ ही है समान विभाजन या वितरण । दान” में देने वाले और लेने वाले के 
वीच वर्ग-भेद रहता है; लेकिन संविभाग में वर्गहीनता अन्तनिहित है। महावीर की 
स्पष्ट घोषणा है कि “असंविभागी नह तस्स मोक्खो”-असंविभागी के लिए धर्म या मोक्ष 
-का अस्तित्व तक नहीं है। यह संविभाग करना, कराना, उसका अनुमोदत करता, 
असंविभागमयी व्यवस्था के साथ पूर्ण असहमति, असहकार और अवज्ञा करना, यह है 
साम्य-मूलक समाज-व्यवस्था की स्थापता के लिए महावीर का क्रान्तिन्सूत्र। [00 


स्वाध्याय-रूपी चिन्तामणि जिसे मिल जाती है, वह कुबेर के रत्नकोपों को 
पराजित कर देता है । ज्ञान के क्षेत्र में नवोन्मेप और ज्ञान-विज्ञान की खोज में 
स्वाध्याय ही प्रबल कारण है । 


हा “मुनि विद्यानन्द 
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अहिसा : महावीर और गांधी 


यदि मनुष्य को मनुष्य रहना है तो उसे साबित वनना होगा । जैन लोग 
तो खण्डित प्रतिमा को नमस्कार भी नहीं करते । प्रतिमा खण्डित नहीं चलेगी, 
तो मनुष्य कैसे खण्डित चलेगा ? और मनुष्य सावित तभी बनेगा जब वह 
भीतर-बाहर का जीवन सहज बनाये । 


-सोणकचन्द कटारिया 


अहिंसा कोई नारा नहीं है, न ही यह कोई धर्मान्धता (डॉग्मा) है। न अहिसा 
परिभाषा की वस्तु है, न वह पंथ है। उसे न हम वाद कह सकते हैं, न हम उसे 
महज़ विचार मान सकते हैं। अहिसा तो एक जीवन है, मनृप्य के जीवन की एक 
तज़े, जो केवल जीकर पहचानी जा सकती है, समझी जा सकती है। 


प्रकाश की आप क्या व्याख्या करेंगे ? वर्णन से अधिक वह अनुभव की वस्तु 
है--उसी तरह अहिंसा मनुष्य के जीवन की एक विशेषता है। उसे जीता है तो 
चह मनुष्य रहता है, नहीं तो अहिसा को खोकर समूची मानवता ही डूब सकती है। 


अब क्या आप महज खाने-पीने की परिधि के साथ अहिंसा को जोड़ेंगे ? क्या 
आप रहन-सहन के दायरे से इसे बांधेंगे ? मैं मांस नहीं खाता तो क्‍या अहिसक 
हो गया, या निरा शाकाहारी हूँ तो अहिसक हो गया ? मैं किसी की हत्या नहीं 
करता, न शिकार खेलता हूँ, न कीट-पतंगों को मारता हूँ-मेरे लिए मांस-मछली- 
अंडा आदि अखाद्य हैं तो क्‍या मैंने अहिसा को वर लिया ?--अब ये ऐसे प्रश्न हैं जिनकी 
तह में आप जाएँ तो महावीर के नजदीक पहुँचेंगे। महावीर पशु-वलि से घवड़ाकर, 
युद्ध में हो रहे विनाश को देखकर, राज्य-धन-यश की लोलुपता के कारण मनुष्य के 
द्वारा मनुष्य का हनन देखकर संसार से भागा और गहरा गोता लगा गया। अपने 
आप में डूब गया। अपने हृदय की अतल गहराई में उतर गया और जो रत्न वह 
खोजकर लाया वे अमूल्य हैं; अहिसा को समझने में सहायक हैं; अहिसा को जीने 
की कीमिया हैं । 


मुझे एक धर्मालु मिले, जो जीवदया के हिमायती हैं--कवृतर के लिए जुआर 


हम 


और चींटी के वांवियों में आटा डालने का उन्हें अभ्यास हो गया है। प्राणिमात्र 


न्बएँ 
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के लिए बहुत दयावान हैं। खान-पान की श्रष्टता से वें बहुत चिन्तित हैं। उनके 
लिए अहिंसा याने शुद्ध शाकाह्मर-खाद्य-अखाद्य का विवेक और जीवदया। मैं उन्हें 
समझाता रहता हूं कि इतना तो आज के इस विज्ञान युग में परिस्थिति-विज्ञान 
(इकॉलॉजी) भी कर देगा। एक पूर्ण मांसाहारी के लिए पाँच एकड़ जमीन चाहिये, 
जबकि एक पूर्ण शाकाहारी के लिए एक एकड़ जमीन ही पर्याप्त है। मनुष्य को 
अपनी' जनसंख्या का संतुलन बैठाना हो तो अपने-आप उसे मांसाहार छोड़ना होगा। 
आवादी के मान से इतनी जमीन है नहीं कि मनुष्य मांसाहार पर टिका रहे। 
शायद बहुत ही निकट भविष्य में मनुष्य को अपनी सीमा पहचानकर मांसाहार 
छोड़ ही देता होगा--तव क्या हम सम्पूर्ण मानव-जाति को अहिसा-धर्मी मानेंगे ? लेकिन 
इतना सरल मार्म अहिंसा का है नहीं। 


मूल बात दृष्टि की 


इसीलिए महावीर वाहर की आचार-संहिता में नहीं गया। भीतर से अहिंसा 
उगेगी तो वाहर का आचार-व्यवहार, रहन-सहन अहिंसा के अनुकूल बनने ही वाला 
है। उसकी चिन्ता करनी नहीं पड़ेगी। महावीर ने मनृष्य को भीतर से पकड़ा। 
उसने जान लिया कि मनुष्य हारता है तो अपनी ही तृष्णा से हारता है, भस्म 
होता है तो अपने ही क्रोध से भस्म होता है, उसे उसका ही ह्वष परास्त करता 
है, अपनी ही वैर-भावना में वह उलझता है | बाहर से तो कुछ है नहीं । वस्तुओं 
से घिरा मनुष्य भी अलिप्त रह सकता है, वस्तु को नहीं छुकर भी वह उसके मोह- 
जाल में फेंस सकता है। महावीर की यह अनुभूति बड़े मार्क की है। उन्होंने कहा है- 


“अनाचारी वृत्ति का मनुष्य भले ही मृगचर्म पहने, नग्न रहे, जठा बढ़ाये, 
संघटिका ओढ़े, अथवा सिर मुड़ा ले--तो भी वह सदाचारी नहीं वन सकता ।” 


मूल बात वृत्ति की है, दृष्टि की है। हम भीतर से अपने को देखें और उसकी 
पापेक्षा में इस जगत्‌ को समझें। महावीर हमें बाह्य जगत्‌ से खींचकर एकदम 
' भीतर ले गये--यह है तुम्हारा नियंत्रण-कक्ष । क्रोध को अक्रोध से जीतो, वैर 
से अवैर को पछाड़ो, घृणा को प्रंम से पिघलाओ, वस्तुओं का मोह संयम के हवाले 
करो। तृष्णा का मुकाबिला समता करेगी, लोभ पर अंकुश साधना का रहेगा और 
इस तरह आत्मा अपने ही तेज-पुंज में अपने को परखेगी, जांचेगी, सम्यक मार्ग 
अपनायेगी । 


इसी पराक्रम ने महावीर को 'महावीर' की संज्ञा दी। अपने गले का मुक्ताहार 
किप्ती को देकर झंझट से मुक्त होना सरल है, लेकिन गले में पड़ी मोतियों 
की माला से अपना सन छुड़ाना सरल काम नहीं है। इस कठिन मार्ग की साधना 
महावीर ने की और कामयावी पायी। 
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अपरियग्रह 


अहिसा के मार्ग में एक और पराक्रम महावीर ने किया। उन्होंने अपनी खोज 
में पाया कि अहिसा की आधारूशिला तो अपरियग्रह है--अपरिय्रह की साधना के 
* बिना अहिंसा टिकेगी नहीं। वस्तुओं से घिरे इस संसार में सहज होना है तो परि- 
ग्रह छोड़ना होगा। इससे ही बात नहीं बनेगी कि आप यह तय कर लें कि मैं यह 
खाऊँगा, यह नहीं खाऊँगा; इतना पहनूँगा, इतना नहीं पहनूंगा; इतना चलूगा, इतना 
नहीं चलूँगा। मेरी धन-मर्यादा इतनी है, वस्तु-मर्यादा इतनी है। बात बस्तुओं को 
छोड़ने की नहीं, वस्तुओं से अलिप्त होने की है। महावीर की साधना इस दिशा में 
गहरे उतरी और उन्होंने वस्तुओं से अलिप्त होने की सिखावन दी। अहिसा और 
अपरियग्रह को उन्होंने एक-दूसरे के लिए अपरिहारय बना दिया। यह एक ही सिक्का 
है--इधर से देखो तो अहिंसा है और उधर से देखो तो अपरिग्रह है। वस्तुओं में 
उतरा-ड्वा मन अहिसा के पथ पर लड़खड़ा जाएगा; उन्होंने इसका स्वयं अनुभव 
लिया । अब यह्‌ जो आप उनका दिगम्बर रूप देखते हैं, वह महज त्याग नहीं है। 
निलिप्त रहने की साधना है। त्याग तो बहुत ऊपर-ऊपर की चीज हैं। अहिंसा के 
साधक को वस्तुओं से घिरे रहकर भी निलिप्त होने की साधना करती होगी। 
और यह केवल साधक का ही रास्ता नहीं है, मनुष्य-मात्र का रास्ता है। मनुष्य के 
जीवन की तजे अहिसा है तो उसे अलिप्त होने का अभ्यास करना ही होगा। 


सम्यक्‌ जीवन 


अहिंसा की साधना में महावीर एक और रत्त खोज कर लाये। धर्म-जाति- 
लिग-भाषा के नाम से मनुष्य ने जो ये रवेये बना लिये हैं, वे व्यर्थ हैं। मनुप्य 
मनुष्य है। अब उसकी काया स्त्री की है या पुरुष की, जन्म उसने इस कुल में 
लिया हो या उस कुल में, वह मूल में मनुष्य ही है। और मनुष्य के नाते अपने 
आत्म-कल्याण की उच्चतम सीढ़ी पर चढ़ने का उसे पूरा अधिकार है। स्त्री की 
छाया से डरने वाला सन्यासी-समाज महावीर की इस क्रान्ति से चोंका। कुलीनता 
की ऊँंच-तीच भावना का हिमायती समाज काँपा, लेकिन महावीर अपनी वीरता 
में नहीं चुके। उनका अहिंसा-धर्म मानव-धर्म के रूप में प्रकट हुआ था। उन्होंने तो 
मनुष्य के बनाये चौखटों और घेरों से अहिसा-धघर्म को वाहुर निकाला था। मनुष्य 
का धर्म वह है ही नहीं जो उसने पंथ, डॉग्मा, जाति था कौम के नाम से स्वीकारा 
है। उन्होंने मनुष्य का असली धर्म मानव-मात्र के हाथ में धमाया। मात्मधर्म- 
आत्मा को पहचानो, जाति भूलो, कुल भूलो, स्त्री-पुरुष-भेद भूलो। मनुप्य अगर मनुष्य 
है तो अपनी आत्मा के कारण है। 


मुनिभी विद्यानन्द-विशेषांक १३ 


ब्श 


जैसे हिंसा उसके जीवन की तर्ज नहीं है, उसी तरह धर्म-जाति-वर्ग-लिग आदि 
कठघरे भी मनुष्य के जीवन की तज्े नहीं हैं। महावीर मानव-धर्म के हिमायती 
थे। मनुष्य अपना धर्म छोड़कर और कौन-सा धर्म अपनायेगा ? उसका धर्म यही है 
कि वह सम्यक बने। सनुष्य के जीवन की कोई संहिता हो सकती है तो केवल तीन 
संहिताएँ हैं---सम्यक्‌ देन, सम्यक्‌ ज्ञान, सम्यक्‌ चारित्रय। 
'ही' और “ 

उन्होंने मनष्य के हाथ में एक और कसौटी रख दी। मनुष्य जो देखता है, 
सुनता है, समझता है और खोजकर लाता है, उसके परे भी कुछ है। अपने ही 
ज्ञान, अनुभव और अहंकार में ड्वा मन ही” पर टिक जाता है। समझता है उसने 
जो देखा-पाया-जाना वही तो सच्चा है; लेकिन इस परिधि के वाहर भी कुछ हैं 
जिसे और कोई देख, परख सकता है। मनृष्य की बुद्धि को इस भी” पर टिकाने में 
महावीर ने गहरी साथना की। विज्ञान-युग में आइन्स्टीत के इस थ्योरी ऑफ 
रिलेटिविटी>सापेक्षवाद को प्रयोगशाला से सिद्ध कर दिखाया है। मनुष्य को सहज 
बनाने में, नम्र बनाने में, उसकी वृद्धि को खुली रखने में, उसे अहंकार से वचाने में 


और इस व्यापक जगत का सही आकलन करने में यह सापेक्षवाद बड़े महत्त्व का 
तत्त्व है । []0 


इस तरह महावीर अपने युग के तीर्थंकर थे। उन्होंने मनुष्य के जीवन की तर्ज 
ही वदल दी। उसे वे हिसा से अहिसा की ओर ले गये, वैर से क्षमा की ओर ले 
गये, घृणा से प्रेम की ओर ले गये, तृष्णा से त्याग की ओर ले गये। तीर-तलवार 
के वजाय मनुष्य का आत्म-विश्वास अपने ही आत्मवल पर टिका। ईसा मसीह को 
यह कहने की हिम्मत्त हुई कि-यदि तुम्हारे एक हल पर कोई थप्पड़ मारे तो उसके 
सामने अपना दूसरा ग्राल कर दो।' मनुष्य के आरोहण में यह महत्त्वपूर्ण ऊँचाई 
थी। मीरा हंसकर गा सकी कि-जहर का प्याला रानाजी ने भेजा, भीरा पी-पी 
हांसी रे।” त्याग, वलिदान, सहिष्णुता और क्षमा के उपकरण मनुष्य के हाथ लगे 
और उसे अपने अनुभव से यह समझ में आया कि ये उपकरण घातक उपकरणों के 
मृकाबिले अधिक कारगर हैं। सारा पशुवल आत्मोत्सग्रें के सामने फीका पड़ जाता है। 


उलझन . 


यों महावीर ने मनष्य को आत्म-विश्वास दिया, आत्म-बल दिया, सम्यक्‌ दृष्टि 
दी और अपने ही भीतर बसे शत्रुओं से लोहा लेने की कीमिया मनुष्य के हाथ में 
रख दी। यह एक ऐसी साधना थी जिस पर अहिसा-धर्म का हर राही चल सकता 
था। मनष्य ने चलना शुरू किया। यगों-यगों तक चलता रहा और आज भी इसे 
निजी जीवन का आरोहण मानकर वह चल रहा है। एक से एक ऊँचे साधक आपको 
समाज में दीखेंगे--सव कुछ छोड़ देने वाले आत्मलीन महातपस्वी | वें अपने आपमें 
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रममान रहे हैं--वाहर से जैसे उन्हें कुछ छ ही नहीं रहा है। उनके चारों ओर 
समाज हिसा की ज्वाला में धू-धू जल रहा है। और वे सहज हैं, निश्चल हैं। वम 
गिर रहे हैं और बस्तियाँ नष्ट हो रही हैं-पर साधक अपनी साधना में लीन है। 
उन्हें मनुष्य की तर्ज को बदलनेवाली हिसाओं से कोई मतलब नहीं । वे अपने खेमे में 
भीतर हैं और वहाँ की छोटी-छोटी हिसाओं पर नियंत्रण पाने में लगे हुए हैं। 


दूसरी ओर, जैसे साधक को बाहर का जीवन नहीं छू रहा, वैसे ही समाज 
को साधक की साधना नहीं छू पा रही है। समाज उसे महात्मा, महामानव, महा- 
पुरुष और तपोषृत की संज्ञा देकर चरण छू लेता है और अपने हिंसक जीवन के 
मार्ग पर अबूझ दौड़ रहा है। राम, कृष्ण, बुद्ध, ईसा, महावीर, मुहम्मद-जैसे महाप्रभु 
आये, और साधुमना लोगों की लम्बी जमात हमारे वीच आयी, रही हमें उपदेश देती 
रही। सिखावन दे गयी और खुद उन पर चलकर अहिंसा का पाठ पढ़ा गयी थी कि 
मनुष्य के जीवन की यही तजे है--इसे खोकर वह मनुष्य नहीं रहेगा, लेकिन दुर्भाग्य 
कि मनृष्य ने अपने जीवन की दो समानान्तर पद्धतियाँ वना लीं। भीतर से वह 
अहिंसा का पथिक है और बाहर समाज में वह वस्तु-धन-सत्ता, पशुवल और अहंकार 
पर आधारित है। 


गांधी ले इस उलझन को समझा। कोई तुम्हारे एक गाल पर तमाचा लगाये 
तो नम्र होकर दूसरा गाल उसकी ओर कर देने से तुम्हारा अहंकार तो गलेगा, 
लेकिन महज इस व्यक्तिगत साधना से समाज नहीं बदलेगा। समाज को अहिंसा की 
ओर ले जाना हो तो दिन-रात समाज में चलनेवाले शोषण, अपमान, जहालत और 
सत्ता की अन्धाधुन्धी से लोहा लेना होगा। अन्याय का सामना करना होगा। तब 
तक सामाजिक या राजनैतिक अन्याय के प्रतिकार का एक ही मार्ग दुनिया ने जाना 
था--बल और बल-प्रयोग । विधि-विधान, दण्ड, जेल, फौज, युद्ध और न्यायालय भी 
इसी विचार को पोषण देनेवाले उपकरण हैं । हजारों सालों से मनुप्य ने वल की 
सत्ता का खुलकर प्रयोग किया है। मनुष्य मनृप्य का बंदी रहा है, बल के सामने 
पंगु है, सत्ता ने उसे भयभीत बनाया है, वस्तुओं ने उसे तृष्णा दी है और वह अपने 
आप में ही विभाजित हो गया है। ए ब्रोकन मैन--एक टूटा हुआ मनृप्य। उसने अपने 
आत्ममार्ग के लिए मंदिरों की रचना की है, मसजिद और गिरजाघरों का निर्माण 
किया है। वह घंटों पूजा-पाठ कर लेता है, कीतंन-भक्ति में रमा रहता है। उपवास- 
ब्रत में लग जाता है। भूत दया की वात करता है। पशु-पक्षियों के लिए भोजन 
जूटाता है। लाचार मनुष्यों की सेवा के लिए उसने सामाजिक संस्थान खोले हैं। 
वह सेवक है, भवत है, पुजारी है, उपासक है, विनम्नता ओोढ़े हुए है, छोटे-छोटे त्याग 
साधता है, दयालु है, करुणा पालता है और प्रेम संजोता है। पर यह सब उसका 
व्यक्तिगत संसार है--आत्मसंतोप के महज उपकरण । वहाँ चह घर्मालु है, धर्मभीर है । 
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लेकिन जब वह समाज-जीवन में प्रवेश करता है-और उसका अधिकांश- समय 
समाज-जीवन में ही व्यतीत होता है, -तब वह व्यापारी है, राजनीतिक है, सत्ताधीश 
है, धनपति है, शोपक है, स्वार्थी है, अहंकारी है, उसकी सारी बुद्धि, सारी युकति 
अधिकाधिक पाने और स्वार्थ-साधना में लगती है । परिणाम यह है कि मनुष्यों 
में एक हायरआरकी--श्रेंणिवद्धता खड़ी हो गयी है। आप बहुत॑ मजे-मजे में दीत- 
हीन-कंगाल निर्वसन और निराहार मनुष्य को नीचे की सीढ़ी पर देख सकते हैं- 
बिलकुल दिगम्बर-त्याग के कारण नहीं, लाचारी के कारण। और उच्चतम सीढ़ी 
पर वैभव में लियटे हुए समृद्ध मनुष्य को देख सकते हैं जो अपने ही ऐश्वर्य और 
मद में मदहोश है। मनुष्य की इस हायरआरकी ने मनुष्य को प्रायः समाप्त ही 
कर दिया है। 


गांधी ने अच्छी तरह पहचाना कि मनुष्य की ये दो समानान्तर रेखाएँ इसे 
मनुष्य रहने ही नहीं देंगी। ऐसे में उसकी निजी नम्नता और भक्ति, त्याग और 
संयम भी उसे अहंकारी ही बनायेगा। इसलिए उसने मनुष्य को इस खंडित जीवन से 
बचाने की साधना की, मनुष्य को मनुष्य रहना है तो उसे साबित वनना होगा । 
जैन लोग तो खंडित प्रतिमा को नमस्कार भी नहीं करते। प्रतिमा खंडित नहीं 
चलेगी, तो मनुष्य कैसे खंडित चलेगा? और मनुष्य सावित तभी बनेगा जब वह 
भीतर-वाहर का जीवन सहज बनाये। अहिंसा की साधना में यह एक धीर-ग्रम्भीर, 
कठिन और लम्बा आरोहण है। उतना सरल नहीं, जितना व्यक्तिगत साधना का 
मार्ग है। एकला चलो रे! की भावना गुरुदेव टेगोर को बल दे सकी, नोआखाली में 
गांधी अकेला ही शान्ति-यात्रा पर चल पड़ा था, परन्तु समाज-जीवन यदि पशु-बल 
से घिरा हुआ हैं और उसी पर आधारित है तो मनृष्य कितना ही मंदिर-मसजिद 
की आराधना में लगा रहे और ध्यान-धारणा करता रहे अपने-आपको साबित नहीं 
रख सकेगा। रख पाया ही नहीं--इसीलिए तो वह दृटकर दो समांनान्तर रेखाओं 


पर दौड़ रहा है। 
गांधी का विस्फोद 


इस दृष्टि से देखें तो महावीर के वाद लगभग ढाई हजार साल के अन्तर पर 
एक दूसरा विस्फोट गांधी ने अहिसा के क्षेत्र में किया। उसने समाज-जीवन को 
. बदलने का बीड़ा उठाया। गुलामी से मुक्ति, शोषण से मुक्ति, भय से सुक्िति। डरा 
हुआ मनुष्य कौन-सी धर्मे-लाधना कर सकता है ? कायर की अहिंसा अहिसा' नहीं 
है। संसार गांधीजी की इस साधना का प्रत्यक्षदर्शी है ।“निहत्थे लोगों ने महज अपने 
आत्मवल से साम्राज्य का झंडा झुकाया है, उसकी तोपों के मुँह मोड़े हैं। बहके 
हुए इन्सानों के सामने वह महात्मा अपना सीना ताने अड़ा रहा। लोगों के मन बदले । 
उसने आग उगलती ज्वालामुखी धरती पर प्रेम के बीज वोये-उगाये। 


मनष्य को, संत्ताधीशों को और मनुष्य के समुदायों को जीतने में उसने शरीर- 
वल का आधार लिया ही नहीं। मेरी कष्ट-सहिष्णुता आपके दिल को पिघलायेगी, 
मेरा त्याग आपके लालच को रोकेगा, मेरा संयम आपकी अफलातूनी पर वंदिश 
लायेगा। आप बहक रहे हैं, मैं मर मिदूंगा। मैं आपकी हिंसा का रास्ता रोकूंगा 
और आपको अहिंसा की ओर मोर्ड्गा-वंदूक से नहीं, स्वयं मर-मिठ कर। वात खुद 
के अहिंसक होने या अहिंसा-धर्म पर चलने से नहीं बनेगी, वह तव बनेगी जबकि 
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मैं आपकी हिंसा को रोकने के लिए उत्सर्ग हो जाऊे। महावीर ने तप सिखाया 
अपने आत्म धर्म के लिए, गांधी मे सरना सिखाया समाज को अहिसक बनाने के 
लिए। दोनों कठिन सार्ग हैं--जी-तोड़ श्रम-साधना के सार्ग हैं। महावीर और गांधी--- 
दोनों यह कर गये। मनुष्य को सिखा गये। गांधी ने सत्याग्रह” का एक नया 
उपकरण मनुष्य के हाथ में थमाया। एटम वम जहाँ फेल होता है, वहाँ सत्याग्रह 
पर आधारित जीवन-वलिदान सफल होता है। मनुष्य की आस्था निजी जीवन में 
(हसा' पर से डिग चुकी थी, गांधी के कारण समाज-जीवन की हिंसा! पर से भी 
डिग चुकी है। समाज-जीवन में प्रेम, सहयोग, समझाइश, मित्रता और सहिष्णुता का 
आधार मनृष्य ले रहा है। दिशा मुड़ गयी है। यों लगातार ढेर-के-ढेर शस्त्र बन- 
रहे हैं, संहारक शस्त्र बन रहे हैं, फौजें बढ़ रही हैं, भय छा रहा है तथा दुनिया 
विनाश की कगार पर खड़ी है; पर भीतर से मनुष्य का दिल सहयोग और सहि- 
प्णुता की बात कर रहा है। शस्त्र अब उसकी लाचारी है, आधार नहीं। 


जैसे व्यक्तिगत जीवन में तृष्णा मनुष्य की लाचारी है आकांक्षा नहीं; क्रोध- 
चैर बेकाबू हैं, पर चाहना नहीं। लोभ और स्वार्थ उसके क्षणिक सांथी हैं, स्थायी 
मित्र नहीं। उसी तरह सामूहिक जीवन में हिंसक ओऔजार, संहारक शस्त्र, वल- 
प्रयोग, एकतंत्र राज्य-प्रणाली, फासिज्म, आतंकवाद मनुष्य की पद्धति नहीं हैं वह 
उस वहशीपन है। इस बुनियादी वात को गले उतारने में गांधी कामयाब रहा है। 


महावीर ने मनुष्य के भीतर अहिसा का बीज बोया तो गांधी ने उसकी शीतल 
छाया समाज-जीवन पर फैलायी। यह संभव ही नहीं है कि मनुष्य अहिसा-धर्म की 
जय-जय बोले और रहन-सहन, खान-पान का शोधन करता रहे और समझता रहे 
कि वह अहिसा-धर्मी हो गया। अपने भीतर की जीवन-तर्ज उसे समाज-जीवन में 
उतारनी होगी तभी अहिंसा की साधना में वह सफल हो सकेगा। यों हम देखें तो 
पायेंगे कि महावीर और गांधी एक ही सिक्‍के की दो वाजुएँ हैं। महावीर ने आत्म- 
बोध दिया और गांधी ने समाज-बोध । बात बनेगी ही नहीं जब तक आत्म-बोध 
और समाज-बोध एक ही दिशा के राही नहीं होंगे। महावीर के अनुयायियों पर एक 
बड़ी जिम्मेवारी गांधी ने डाली है। महावीर के अनुयायी अच्छे मनुष्य हैं--जीव-दया 
पालते हैं, करुणा और प्रेम के उपासक हैं, संयमी हैं, ब्रती हैं, त्याग की साधना 
करते हैं, धर्मालु हैं--इतना करते हुए भी खंडित मनुष्य हैं। 


अपनी व्यक्तिगत परिधि से बाहर समाज-जीवन में आते ही वे टूट जाते हैँ । वहाँ 
उनकी सारी जीव-दया समाप्त है, सारा संयम वह जाता है, त्याग का स्थान संग्रह ले लेता 
है, स्वार्थ-तृष्णा-सत्ता उन पर हावी हो जाती है और तव अहिंसा महज एक चिकात्ती- 
लिवल'-रह जाती है । अहिंसा तो एक साबित मनुष्य के जीवन की तर्ज है-उसके भीतर 
के, वाहर के जीवन की । महावीर और गांधी को जोड़ दें तो यह वाहर-भीतर की विरोधी 
तर्ज समाप्त होंगी और मनुष्य अहिंसा का सच्चा पिथिक बन सकेगा । [0 
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अपरिम्रह के प्रचेता 
भगवान महावीर 


अन्तःमानस का परिवततंन, साध्य-साधन की एकरूपता एवं अहिंसा 
तथा प्रेम का मार्ग आज तक सामूहिक क्रान्ति के लिए अपनाया ही नहीं 
गया, अन्यथा इतिहास का एक नया अध्याय ही खुल जाता । 


[] मुनि रूपचन्द 


अपरिग्रहके दो पक्ष हैं: आत्मगत और समाजगत । आत्मगत पक्ष का सम्बन्ध 
अध्यात्म की साधना से है। अध्यात्म-साधक का भन जितना वाध्य वस्तुओं के 
प्रति ममत्व से मुक्त होगा उतना ही अन्तर्मुख होकर साधना को शक्ति-संयुक्त 
करेगा। इस आधार-भूमि पर अपरिग्रह वस्तुओं का नहीं, उनके प्रति ममत्व का 
विसर्जन है। वस्तुओं का अभाव हो या अतिभाव, मन निलिप्त हो, यह अध्यात्म- 
साधक के लिए अनिवार्य शर्ते है। इसी भूमिका पर महावीर अपरिग्रह को प्रति- 
पादित करते हैं । 


“लेकिन ममत्व का अभाव” अतिभाव और अभाव, वस्तु-जगत्‌ की दोनों स्थितियों 
का, जो समाज के लिए घातक हैं, निवारण करता है, स्वामित्व का सर्वथा लोप 
कर समत्व पर आधारित सामाजिक अ्थतन्त्र का पुनर्निर्माण करता है और अगर 
, वह ऐसा नहीं करता तो यह मानना चाहिये कि मन के धरातल पर ममत्व शेप 
है--आत्मगत भूमिका पर अपरियग्रह नहीं सधा है। | 


महावीर का महाभिनिष्क्रणण महापरिग्रह-ग्रस्त सामंती मूल्यों में 'जीने वाली 
हिंसक व शोपक समाज-व्यवस्था के ऊपर एक करारी चोट था; विलास और अप- 
व्यय, शोषण और उत्पीड़न, विपमता और अहंता, वर्गभेद और जातिभेद के 
जलावतं में फेसे समग्र सामाजिक तंत्र को झकझोरने वाला एक कदम था । जिसकी 
जीवन्त प्रेरणा लेकर भारतीय समाज अगर अपने को अपरिग्रह और अहिंसा की 
पीठिका पर पुनर्गठित करता तो मानवता के इतिहास का एक स्वणिम पृष्ठ अना- 
यास ही लिखा जा चुकता; लिकिन', पता नहीं, इस लिकित' का अन्त हम कभी कर 
पायेंगे या निकट भविष्य में यही हमारा अन्त कर डालेगा। 
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महावीर ने साधना के दो मार्ग सामने रखे-एक महान्नत, जो सम्पूर्ण व अना- 
गार हैं अर्थात्‌ जिसमें कोई विकल्प या छूट है ही नहीं । आत्मगत भूमिका पर यह 
पूर्ण निरममत्व है तथा लोकजीवन की भूमिका पर स्वामित्व का सम्पूर्ण विसर्जन, सर्वस्व 
का अनावाध परित्याग । साधु का जीवन इस भूमिका पर नित्य संस्थित है । 

लेकिन उनके लिए जो अभी इस भूमिका से बहुत दूर हैं, महावीर ने साधना 
का एक ऐसा स्तर भी सामने रखा जो सागार है- जिसमें छूट है, विकल्प है और 
जिसको सामाजिक जीवन में प्रतिष्ठित किया जा सकता है। महावीर की कल्पना 
का 'श्रमणोपासक' या 'श्रावक' पूर्णतः अपरियग्रही नहीं हो सकता; लेकिन अणुव्रत 
के स्तर पर परिग्रह का निरन्तर नियमन करते हुए वह आत्म-साधना की ओर 
अपने जीवन का क्षेत्र-विस्तार करता जाता है । श्रावक के तीन मनोरथों में सबसे 
पहला यह है कि वह अल्प और बहु परियग्रह का विसर्जन करते हुए पूर्ण अपरिग्रह 
की भूमिका पर आरूढ़ हो जाए जो साधना का प्रवेश-द्वार है। 

अपरिग्रह अणुत्रत के अन्तर्गत आत्मगत और वस्तुगत दोनों ही भूमिकाओं पर 
परिग्रह का सीमाधिकारण तथा विसर्जन है। दोनों भूमिकाएँ परस्पर अविनाभाव 
एकत्व में आबद्ध हैं । 

अपरियग्रह की अणुृत्रत-स्तरीय साधना के दो पक्ष हैं-आय की साधन-शुद्धि तथा 
उपलब्ध आय का सीमाधिकरण एवं विसर्जन । प्रथम के अन्तर्गत शोषण, अप्रामाणितकता 
आदि गलत साधनों से उपार्जन का निषेध है, जो उद्योग-व्यापार की नैतिक कसौटी निर्धा- 
रित कर देते हैं। देश एवं दिशा-परिमाण-न्रत के अन्तर्गत क्षेत्रीय स्वावलम्बन, लघु एवं 
कुटीर उद्योगों का विकास तथा बहुत लोगों का कार्य-नियोजन निष्पन्न होता है जो 
भारत-जैसे देश के लिए सहज ही बहुत लाभदायक सिद्ध हो सकता है। इसके अलावा 
अनेक उद्योग ऐसे हैं जिनका सर्वथा त्याग आवश्यक है-जैसे वे कार्य जिनमें वबहुपरिमाण 
में जीवों का शोपण, पीड़न एवं हनन होता है तथा मानव का शोपण तथा वैपम्ध, 
बेकारी तथा मुखमरी निष्पन्न होते हैं ? आज के संदर्भ में बड़े कल-कारखाने इनके 
अन्तगंत आते हैं; और इसमें कोई संदेह नही कि वे देश में वर्ग-भेद, विपमता, शोपण 
एवं संघर्ष के निमित्त बने हैं | आज राप्ट्रीय स्तर पर मेतागण लघु व कुटीर उद्योगों के 
विस्तार तथा क्षेत्नीय कार्य-नियोजन की महत्ता स्वीकार कर रहे हैं। 

प्राप्त आय का उपयोग भी अपरिग्रह अणक्रत के अन्तर्गत सीमित हो जाता है, 
उपभोग-परिभोग-परिमाण-न्रत के अन्तर्गत आय का अत्यल्प भाग आवश्यक उपयोग में 
नियोजित होता है; शेप विसर्जित हो जाता है। 

श्रावक-प्रतिक्रमण के ब्नतों एवं अतिचारों के संदर्भ में अपरिग्रह का जो 
विवेचन उपलब्ध है वह एक जैन गृहस्थ के लिए अनिवार्य हैं। अगर वास्तव में 
उसे अंगीकार किया जाता, एक पूरे धामिक समाज द्वारा, तो भारतीय सामाजिक- 
आथिक जीवन में अध्यात्म की तेजस्विता का प्रखर प्रकाशन होता, एक अभूतपूर्व 
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धर्मे-कान्ति पूरे राष्ट्र का कायापलट कर देती, लेकित--इस 'लेकिन'के हजारों उत्तर 
हैं-लेकिन उन सवको मिलाकर एक भी सही उत्तर बन नहीं पाता क्योंकि उसकी 
बुनियाद ही आत्म-प्रवंचना और लोक-प्रवंचना है। 


सामाजिक स्तर पर समता की स्थापना तभी हो सकती हैं जब लोकमानस 
में उसका अवतरण हो और लोकमानस में यह तभी हो सकता है जबकि व्यक्ति- 
चेतना उससे-संपूर्णतः अनुप्राणित हो जाए। आज एक मानसिक क्रान्ति की अपेक्षा 
है, उसके अभाव हजारों में रक्‍कत-क्रान्तियाँ होने पर भी शोषण तथा विपमता को 
समाप्त नहीं किया जा सकता। फ्रांस की राज्यक्रान्ति स्वतन्त्रता, समानता और 
बच्धुत्व के लक्ष्य को लेकर हुई थी लेकिन उसकी अन्तिम परिणति नेपोलियन के 
साम्राज्यवादी एकतन्त्र में हुई जिसे हटाकर राजसत्ता पुनः स्थापित हो गयी । इंग्लैंड 
की पत्रिका ठाइम एण्ड टाइड' के अनुसार साम्यवादी देशों में अब तक दस करोड़ 
मानवों का रक्त बहाया जा चुका है; लेकिन समानता के नाम पर बुनियादी मान- 
वीय स्व॒तन्त्रताओं का हनन भी हुआ, व्यक्ति के सारे अधिकार समाप्त कर दिये गये 
तथा एक नये वर्ग ने, जिसके हाथ में राजनीतिक और आशिक दोवों सत्ताएँ थीं, 
कोटि-कोटि जनों को दासता की जंजीरों में जकड़ कर पूँजीवादी व्यवस्था से भी 
अधिक भयानक शोषण और उत्पीड़न का शिकार बनाकर रख दिया। माकस ने 
जिस साम्यमूलक समाज का आदर्श रखा था उसमें राज्य, सरकार, न्यायालय, 
कानून आदि की आवश्यकता ही नहीं हो सकती, व्यक्ति को अवाध स्वतन््रता तथा 
समाज को वर्गहीव साम्य मिलता; लेकिन आज जो व्यवस्था कायम है वह व्यकवित 
को कायर, कमजोर, दास-वृत्ति का शिकार, शोषित , पीड़ित एवं प्रताड़ित बना रही 
है । बोरिस पास्तरनाक, अलेक्जेण्डर सोल्जिनित्सिन, मिलोवन जिलासू, कुजनेत्सोव 
के साथ जो हुआ इतिहास उसका साक्षी है। 


कुछ साम्यवादी देशों को राष्ट्रीय स्तर पर जो यत्किंचित्‌ु सफलता मिली है 
उसका एक हेतु वहाँ जनसंख्या के दबाव का अभाव है। चीन जैसे देश में, जहाँ जनसंख्या 
का दबाव अत्यधिक है, साम्यवादी व्यवस्था दरिद्रता, अज्ञान एवं शोषण को मिटाने में 
कितनी सफल हो पायी है, इसे विश्व के इतिहासज्ञ, राजनीतिज्ञ तथा अर्थशास्त्री जानते हैं । 


इसका मूल कारण यही था कि मार्क्स ने वैपम्य का आरोपण व्यवस्था पर किया 
जवकि उसका बीज व्यक्ति के अन्त:करण में है, हिसक साधनों को विहित्त माना जबकि 
हिंसा में शोपण अन्तनिहित है, वर्ग-बुणा व वर्गे-संघर्ष का रास्ता अपनाया जबकि विपमता 
का वीज इसी में छुपा हैं। महावीर और बुद्ध, क्राइस्ट तथा कनफ्यूसियस का मार्ग दूसरा 
हैं । अन्त:मानस का परिवर्तेन, साध्य-साधन की एकरूपता एवं अहिसा तथा प्रेम का 
मार्ग आज तक सामूहिक क्रान्ति के लिए अपनाया ही नहीं गया, अन्यथा इतिहास का एक 
नया ही अध्याय खुल जाता । तुछ 
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वर्तमान में 
भगवान महावीर केन्‍्तत्त्व-चिन्तन 
की सार्थकता 


महावीर ने जनतन्च्र से कई कदम आगे प्राणतन्त्र की विचारधारा को विक- 
सित किया । जनतन्त्र में मानव-हित को ध्यान सें रखकर अन्य प्राणियों के वध 
को छूट है; किन्तु महावीर के शासन में मावव और मानवेतर प्राणियों में कोई 

अन्तर नहीं । 
“डा. नरेन्द्र भानावत 


वर्दधमान भगवान्‌ महावीर विराट्‌ व्यक्तित्व के धनी थे। वे क्रांति के रूप में 
उत्पन्न हुए थे। उनमें शक्ति-शील-सौन्दर्य का अद्भुत प्रकाश था। उनकी दृष्टि बड़ी 
पैनी थी। यद्यपि वे राजकुमार थे, समस्त राजसी ऐश्वयं उनके चरणों में लौटते 
थे तथापि पीड़ित मानवता और दलित-शोषित जन-जीवन से उन्हें सहानुभूति थी। 
समाज में व्याप्त अर्थ-जनित विषमता और मन में उद्भूत काम-जन्य वासनाओं 
के दुर्देननीय नाग को अहिंसा, संयम और तप के गाझुड़ी संस्पर्श से कील कर वे 
समता, सद्भाव और स्नेह की धारा अजञ्न रूप में प्रवाहित करना चाहते थे। 
इस महान्‌ उत्तरदायित्व को, जीवन के इस लोकसंग्रही लक्ष्य को उन्होंने पूर्ण 
निष्ठा और सजगता के साथ सम्पादित किया। 


महावीर का जीवन-दर्शन और उनका तत्त्व-चिन्तन इतना अधिक वैज्ञानिक और 
सार्वकालिक लगता हैं कि वह आज की हमारी जटिल समस्याओं के समाधान के 
लिए भी पर्याप्त है। आज की प्रमुख समस्या हैं सामाजिक-आर्थिक विपमता को 
दूर करने की । इसके लिए मार्क्स ने वर्ग-संघर्ष को हल के रूप में रखा। शोपक 
और शोपित के अनवरत परस्परिक संघर्ष को अनिवायें माना और जीवन की अन्तस्‌ 
भाव-चेतना को नकार कर केवल भौतिक जड़ता को ही सृष्टि का आधार माना। 
इसका जो दुष्परिणाम हुआ वह हमारे सामने है | हमें गति तो मिल गयी, पर 
दिशा नहीं; शक्ति तो मिल गयी, पर विवेक नहीं; सामाजिक वैपम्य तो सतहीं रूप 
से कम होता हुआ नजर आया, पर व्यवित-व्यक्ति के बीच अवात्मीयता का फासला 
बढ़ता गया । वैज्ञानिक अविष्कारों ने राष्ट्रों की दूरी तो कम की पर मानसिक 
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दूरी बढ़ा दी । व्यक्ति के जीवन में धामिकता-रहित नैतिकता और आचरण-रहित 
विचारशीलता पनपने लगी । वर्तमान युग का यही सबसे बड़ा अन्तविरोध और 
सांस्कृतिक संकट है। भगवान्‌ महावीर की विचारधारा को ठीक तरह से हृदयं- 
गम करने पर समाजवादी लक्ष्य की प्राप्ति भी संभव है और बढ़ते हुए इस सांस्कृतिक 
संकट से मुक्ति भी | 


महावीर ने अपने राजसी जीवन में और उसके चारों ओर जो अनन्त वैभव की 
रंगीनी देखी, उससे यह अनुभव किया कि आवश्यकता से अधिक संग्रह करना पाप 
है, सामाजिक अपराध है, आत्मा को छलना है। आनन्द का रास्ता है अपनी 
इच्छाओं को कम करना, आवश्यकता से अधिक संग्रह न करना; क्योंकि हमारे 
पास जो अनावश्यक संग्रह है, उसकी उपयोगिता कहीं ओर है। कहीं ऐसा प्राणि- 
वर्ग है जो उस सामग्री से वंचित है, जो उसके अभाव में संतप्त है, आकुल है; 
अतः हमें उस अनावश्यक सामग्री को संगृहीत कर रखना उचित नहीं। यह अपने 
प्रति ही नहीं, समाज के प्रति छलना है, धोखा है, अपराध है, इस विचार को 
अपरियग्रह-द्शन कहा गया, जिसका मूल मन्तव्य है--किसी के प्रति ममत्व-भाव न 
रखना। वस्तु के प्रति भी नहीं, व्यक्ति के प्रति भी नहीं, स्वयं अपने प्रति भी 
नहीं । वस्तु के प्रति ममता न होने पर हम अनावश्यक सामग्री का तो संचय करेंगे 
ही नहीं, आवश्यक सामग्री को भी दूसरों के लिए विसर्जित करेंगे। आज के संकट- 
काल में जो संग्रह-वृत्ति (होडिंग हेविद्स) और तज्जनित व्यावसायिक लाभ-वृत्ति 
पनपी है, उससे मुक्त हम तब तक नहीं हो सकते जब तक कि अपरिय्रह-दर्शन के 
इस पहलू को हम आत्मसात्‌ न कर लें। 


व्यक्ति के प्रति भी ममता न हो इसका दाश्शनिक पहलू इतना ही है कि 
व्यक्ति अपने स्वजनों तक ही न सोचे; परिवार के सदस्यों के हितों की ही रक्षा 
न करे बरन्‌ उसका दृष्टिकोण समस्त मानवता के हित की ओर अग्रसर हो। 
आज प्रशासन और अन्य क्षत्रों में जो अवैतिकता व्यवहृत है उसके मूल में अपनों 
के प्रति ममता' का भाव ही विशेष रूप से प्रेरक कारण है । इसका अर्थ यह नहीं 
कि व्यक्ति पारिवारिक दायित्व से मुक्त हो जाए। इसका ध्वनित अर्थ केवल इतना 
ही है कि व्यक्ति स्व' के दायरे से निकलकर पर तक पहुँचे । स्वार्थ की संकीर्ण 
सीमा को लाँघ कर परार्थ के विस्तृत क्षेत्र में आये। सन्‍्तों के जीवन की यही 
साधना है। महापुरुष इसी जीवन-पद्धति पर आगे बढ़ते हैं। क्या महावीर, क्‍या 
बुद्ध सभी इस व्यामोह से परे हटकर आत्मजयी बने । जो जिस अनुपात में इस 
अनासक्त भाव को आत्मसात्‌ कर सकता है वह उसी अनुपात में लोक-सम्मान का. 
अधिकारी होता है। आज के तथाकथित नेताओं के व्यक्तित्व का विश्लेषण इस 
कसौटी पर किया जा सकता है। नेताओं के सम्बन्ध में आज जो दृष्टि बदली 
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है और उस शब्द के अर्थ का जो अपक्प हुआ है उसके पीछे यही लोक-दृष्टि 


सक्रिय है । 


. हि रू 


अपने प्रति भी ममता न हो--यह अपरिग्रह-दशेन का चरम लक्ष्य है। श्रमण- 
संस्कृति में इसीलिए शारीरिक कष्ट-सहन को एक ओर अधिक महत्त्व दिया है तो 
दूसरी ओर इस पार्थिव देह-विसर्जन (सल्लेखना) का विधान किया गया है। वैदिक 
संस्कृति में जो समाधि-अवस्था, या संतमत में जो सहजावस्था है, वह इसी कोटि 
की है। इस अवस्था में व्यक्ति स्व से आगे बढ़कर इतना अधिक सूक्ष्म हो जाता 
है कि वह कुछ भी नहीं रह जाता। योग-साधना की यही चरम परिणति है। 


संक्षेप में महावीर की इस विचारधारा का अर्थ है कि हम अपने जीवन को इतना 
संयमित और तपोमय बनायें कि दूसरों का लेशमात्र भी शोषण न हो, साथ ही 
स्वयं में हम इतनी शक्ति, पुरुषार्थ और क्षमता भी अजित कर लें कि दूसरा 
हमारा शोषण न कर सके । 


प्रश्न है ऐसे जीवन को कैसे जीया जाए? जीवन में शील और शक्ति का 
यह संगम कैसे हो? इसके लिए महावीर ने 'जीवन-ब्रत-साधना' का प्रारूप प्रस्तुत 
किया। साधना-जीवन को दो वर्गों में बाँटते हुए उन्होंने बारह ब्रत बतलाये। प्रथम 
वर्ग, जो पूर्णतया इन कब्रतों की साधना करता है, वह श्रमण है, मुनि है, संत है, 
और दूसरा वर्ग, जो अंशत: इन ब्रतों को अपनाता है, वह श्रावक है, गृहस्थ है, 
संसारी है। 


इन वारह ब्रतों की तीन श्रेणियाँ हैं: पाँच अणुब्रत, तीन गुणव्रत और चार 
शिक्षात्रत । अणुन्नतों में श्रावक स्थूल हिंसा, झूठ, चोरी, अन्नह्मचर्य और अपरिय्रह 
का त्याग करता है। व्यक्ति तथा समाज के जीवन-यापन के लिए वह आवश्यक 
सूक्ष्म हिसा का त्याग नहीं करता। जबकि श्रमण इसका भी त्याग करता हैं, पर 
उसे भी यथाशक्ति सीमित करने का प्रयत्न करता है। इन ब्नतों में समाजवादी 
समाज-रचना के सभी आवश्यक तत्त्व विद्यमान हैं । 


प्रथम अणुब्नत में निरपराध प्राणी को मारना निपिद्ध है किन्तु अपराधी को 
दण्ड देने की छूट है। दूसरे अणुक्नत में घन, सम्पत्ति, परिवार आदि के विपय में 
दूसरे को धोखा देने के लिए असत्य बोलना निपिद्ध है। तीसरे ब्रत्त में व्यवहार- 
शुद्धि पर वल दिया गया है। व्यापार करते समय अच्छी वस्तु दिखाकर घटिया 
दे देना, दूध में पानी आदि मिला देना, झूठा नाप, तोल तथा राज-व्यवस्था के 
विरुद्ध आचरण करना निपिद्ध है। इस ब्रत में चोरी करना तो वर्जित है ही किन्तु 
चोर को किसी प्रकार की सहायता देना या चुरायी हुई वस्तु को खरीदना भी 


कक 
हु 
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वर्जित है। चोथा ब्रत स्वदार-सन्तोप है जो एक और काम-भावना पर नियम 
है तो दूसरी ओर पारिवारिक संगठन का अनिवार्य तत्त्व है। पाँचवें अणुब्रत में 
श्रावक स्वेच्छायूर्वक धन-सम्पत्ति, नौकर-चाकर आदि की मर्यादा करता है । 


तीन गुणब्रतों में प्रवृत्ति के क्षेत्र को सीमित करने पर बल दिया गया है। 
शोपण की हिंसात्मक प्रवृत्तियों के क्षेत्र को मर्यादित एवं उत्तरोत्तर संकुचित करते 
जाना ही इन गुणक्नतों का उद्देश्य है। छठा ब्नत इसी का विधान करता है। सातवें 
न्रत में योग्य वस्तुओं के उपभोग को सीमित करने का आदेश है । आठवें में 
अनर्थदण्ड अर्थात्‌ निरथ्थक प्रवृत्तियों को रोकने का विधान है। 


चार शिक्षात्रतों में आत्मा के परिष्कार के लिए कुछ अनुप्ठानों का विधान है। 
नवाँ सामाजिक ब्रत समता की आराधना पर, दसवाँ संयम पर, ग्यारहवाँ तपस्या पर और 
वारहवाँ सुपात्रदान पर बल देता है। 


इन वारह ब्रतों की साधना के अलावा श्रावक के लिए पर्रह कर्मादान भी 
वर्जित हैं अर्थात्‌ उसे ऐसे व्यापार नहीं करने चाहिये जिनमें हिसा की मात्रा अधिक 
हो, या जो समाज-विरोधी तत्त्वों का पोषण करते हों। उदाहरणतः चोरों-डाकुओं, या 
वेश्याओं को नियुक्त कर उन्हें अपनी आय का साधन नहीं बनाना चाहिये । 


इस ब्रत-विधान को देखकर यह निश्चित रूप से कहा जा सकता है कि महावीर 
ने एक नवीन और आदर्श समाज-रचना का मार्ग प्रस्तुत किया जिसका आधार तो 
आध्यात्मिक जीवन जीना है, पर जो मार्क्स के समाजवादी लक्ष्य से भिन्न नहीं है । 


ईश्वर के सम्बन्ध में जो जैन-विचारधारा है, वह भी आज की जनतंत्रात्मक 
और आत्मस्वातन्त्रय की विचारधारा के अनुकूल है | महावीर के समय का समाज 
बहुदेवोपासना और व्यर्थ के कर्मकाण्ड से वंधा हुआ था। उसके जीवन और भाग्य 
को नियंत्रित करती थी कोई परोक्ष अलौकिक सत्ता। महावीर ने ईश्वर के इस 
संचालक-रूप का तीक्रता के साथ खण्डन कर इस बात पर जोर दिया कि व्यक्ति 
स्वयं अपने भाग्य का निर्माता है। उसके जीवन को नियंत्रित करते हैं उसके हारा 
किये गये कार्य । इसे उन्होंने 'कर्म' कह कर पुकारा | वह स्वयं कृत कर्मों के द्वारा ही 
अच्छे या बुरे फल भोगता है। इस विचार ने नैराश्यपूर्ण असहाय जीवन में आशा, 
आस्था और पुरुपार्थ का आलोक विखेरा और व्यक्ति स्वयं अपने पैरों पर खड़ा 


हो कर कर्मण्य बना । 
ईश्वर के सम्बन्ध में जो दूसरी मौलिक मान्यता जैन दर्शन की है, वह भी 


कम महत्त्व की नहीं। ईश्वर एक नहीं, अनेक हैं। प्रत्येक साधक अपनी आत्मा को 
जीत कर, चरम साधना के द्वारा ईश्वरत्व की अवस्था को प्राप्त कर सकता है । 
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मानव-जीवन की सर्वोच्च उत्थान-रेखा ही ईश्वरत्व की प्राप्ति है । इस विचार- 
धारा ने समाज में व्याप्त पाखण्ड, अन्ध श्रद्धा और कर्मकाण्ड को दूर कर स्वस्थ्य 
जीवन-साधना या आत्म-साधना का मार्ग प्रशस्त किया । आज की शब्दावली में 
कहा जा सकता है कि ईश्वर के एकाधिकार को समाप्त कर महावीर की विचार- 
धारा ने उसे जनतंत्रीय पद्धति के अनुरूप विकेन्द्रित कर सबके लिए प्राप्य बना 
दिया--शत्तें रही जीवन की सरलता, शुद्धता और मन की दृढ़ता । जिस प्रकार राज- 
नैतिक अधिकारों की प्राप्ति आज प्रत्येक नागरिक के लिए सुगम है, उसी प्रकार ये 
आध्यात्मिक अधिकार भी उसे सहज प्राप्त हो गये हैं। शूद्रों का और पतित समझी 
जाने वाली नारी-जाति का समुद्धार करके भी महावीर ने समाज-देह की पुष्ट 
किया। आध्यात्मिक उत्थान की चरम सीमा को स्पर्श करने का मार्ग भी उन्होंने 
सबके लिए खोल दिया-चाहे वह स्त्री हो या पुरुष, चाहे वह शूद्र हो, या चाहे 
और कोई। ; 


महावीर ने जनतन्त्र से भी बढ़कर प्राणतन्त्र की विचारधारा दी। जनतन्त्र में 
मानव-न्याय को ही महत्त्व दिया गया है। कल्याणकारी राज्य का विस्तार मानव 
के लिए है, समस्त प्राणियों के लिए नहीं। मानव-हित को ध्यान में रखकर जनतत्त्र 
में अन्य प्राणियों के वध की छूट है; पर महावीर के शासन में मानव और 
अन्य प्राणी में कोई अन्तर नहीं | सबकी आत्मा समान है। इसीलिए महावीर की 
अहिंसा अधिक सूक्ष्म और विस्तृत है, महावीर की करुणा अधिक तरल और व्यापक 
है। वह प्राणिमात्र के हित की संवाहिका है । 


हमें विश्वास है, ज्यों-ज्यों विज्ञान प्रगति करता जाएगा, त्यों-त्यों महावीर की 
विचारधारा अधिकाधिक युगानुकूल बनती जाएगी । [][] 


प्राचीन भारत में आज ज॑सी सृद्रण-कला नहीं थी; किन्तु तब लोगों का सन 
साहित्यमय था । उस समय के टिकाऊ ताड़ पत्र पर मोतियों को लजाने वाले अक्षरों 
में जो ग्रंथ मिलते हैं; वे आज के युग पर उपहास करते हैं और अपनी दुर्दशा पर आंग 
बहाते हूँ । घर-घर में म्रंथों के पुलिन्दे रखे हूँ; किन्तु अपने पूव॑जों से संरक्षित उन 
ग्रंथों को आज की नयी पीढ़ी कहाँ देखती है ? 


-मुनि विद्यानन्द 


मुनिधो विद्यानन्द-विशेषांक श्द५ 


भगवान्‌ महावीर का सन्देश 
ओर 
आधुनिक जीवन-संदर्भ 


भगवान्‌ महावीर ने जिस जीवन-दर्शन को प्रतिपादित किया है, वह 
आज के मानव की सनोवेज्ञानिक एवं सामाजिक दोनों तरह की समस्याओं 
का अहिसात्मक समाधान है। 


[] डा. महावीरसरन जेन 


भगवान्‌ महावीर के युग में भौतिकवादी एवं संशयमूलक जीवन-दर्शन के 
मंतानुयायी चिन्तकों ने समस्त धामिक मान्यताओं, चिरसंचित आस्था एवं विश्वास 
के प्रति प्रशनवाचक चिह्न लगा दिया था। पूरण कस्सप, मक्खलि गोसाल, अजित- 
केसकम्वलि, पकुध कच्चायन, संजय बेलट्टविपुत्न आदि के विचारों को पढ़ने पर आभास 
हो जाता है कि उस युग के जनमानस को संशय, त्रास, अविश्वास, अनास्था, प्रश्ना- 
कुलता आदि वृत्तियों ने किस सीमा तक जकड़ लिया था। ये चिन्तक जीवन में 
नैतिक एवं आचारमूलक सिद्धांतों की अवहेलना करने एवं उनका तिरस्कार करने 
पर वल दे रहे थे। मानवीय सौहार्द एवं कमंवाद के स्थान पर घोर भोगवादी, 
अक्रियावादी एवं उच्छेदवादी वृत्तियाँ पनप रही थीं। 


इन्हीं परिस्थितियों में भगवान्‌ महावीर ने प्राणि-मात्र के कल्याण के लिए, 
अपने ही प्रयत्नों द्वारा उच्चतम विकास कर सकने का आस्थापूर्ण मार्ग प्रशस्त कर, 
अनेकान्तवादी जीवन-दृष्टि पर आधारित, स्याह्वादवादी कथन-प्रणाली द्वारा बहुधर्मी 
वस्तु को प्रत्येक कोण, दृष्टि एवं संभावना द्वारा उसके वास्तविक रूप में जान 
पाने का मार्ग बतलाकर सामाजिक जीवन की शान्ति के लिए अपरिग्रहवाद एवं 
अहिंसावाद॒ का संदेश दिया। 


आज भी भौतिक विज्ञान की चरम उन्नति मानवीय चेतना को जिस स्तर 
पर ले गयी है वहाँ उसने हमारी समस्त मान्यताओं के सामने प्रश्नवाचक चिह्न 
लगा दिया है। समाज में परस्पर घुणा एवं अविश्वास तथा व्यक्तिगत जीवन में 
मानसिक तनाव एवं अशान्ति के कारण विचित्र स्थिति उत्पन्त होती जा रही है। 
आत्मग्लानि, व्यक्तिवादी आत्मविद्रोहठ, अराजकता, आर्थिक अनिश्चयात्मकत्ता, हड़ताल 
और घेराव तथा जीवन की लक्ष्यदीन समाप्ति की प्रवृत्तियाँ बढ़ती जा रही हैं। 
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आज के और पहले के व्यक्ति, समाज और चिन्तन में अन्तर भी है। 
सम्पूर्ण भौतिक साधनों एवं जीवन की अनिवार्य वस्तुओं से वंचित होने पर भी 
पहले का व्यक्ति समाज से लड़ने की वात नहीं सोचता था; वह भाग्यवाद एवं 
नियतिवाद के सहारे जीवन को काट देता था। अपने वर्तमान जीवन की सारी 
मुसीवर्तों का कारण विगत जीवन के कर्मो को मान लेता था एवं अथवा अपने 
भाग्य का विधाता 'परमात्मा' को मानकर उसके प्रति श्रद्धा एवं अनन्यभाव के 
साथ “अत्यनुराग' एवं समर्पण” कर संतोप पा लेता था। 


आज का व्यक्ति स्व॒तन्त्र होने के लिए अभिशापित है। आज व्यक्ति परा- 
वलम्बी होकर नहीं, स्वतन्त्र निर्णयों के क्रियान्वयनों के हारा विकास करना चाहता 
है। वह अन्धी आस्तिकता एवं भाग्यवाद के सहारे जीना नहीं चाहता अपितु इसी 
जीवन में साधनों का भोग करना चाहता है; वह समाज से अपनी सत्ता की स्वी- 
कृति तथा अपने अस्तित्व के लिए साधनों की माँग करता है तथा इसके अभाव में 
सम्पूर्ण व्यवस्था पर हथौड़ा चलाकर उसे नष्ट-भ्रप्ट कर देना चाहता है। 


मानवीय समस्याओं के समाधान के लिए जब हम उद्यत होते हैं तो हमारा 
ध्यान धर्म की ओर जाता है। इसका कारण यह है कि धर्म ही एक ऐसा तत्त्व 
है जो व्यक्ति की असीम कामनाओं को सीमित करता है तथा उसकी दृष्टि को 
व्यापक वनाता है। इस परिप्रेक्ष्य में हमें यह जान लेना चाहिये कि रूढ़िगत धर्म 
के प्रति आज का मानव किचित्‌ भी विश्वास जुटाने में असमर्थ है। शास्त्रों में यह 
बात कही गयी है केवल इसी कारण आज का मानव एवं विशेष रूप से वौद्धिक 
समुदाय एवं युवक उसे मानने को तैयार नहीं है। 


आज वही धर्म एवं दर्शन हमारी समस्याओं का समाधान कर सकता है जो 
उन्मुकत दृष्टि से विचार करने की प्रेरणा दे सके। आज जीवनोपयोगी दर्शन की 
स्थापना आवश्यक है। 


धर्म एवं दर्शन का स्वरूप ऐसा होना चाहिये जो प्राणि-मात्र को प्रभावित 
कर सके एवं उसे अपने ही प्रयत्नों के वल पर विकास करने का मार्ग दिखा सके; 
दर्शन ऐसा नहीं होना चाहिये जो आदमी-आदमी के बीच दीवारें खड़ी करके चले। 
धर्म को पारलौकिक एवं लौकिक दोनों स्तरों पर मानव की समस्याओं के समाधान 
के लिए तत्पर होना होगा। प्राचीन दर्शन ने केवल अध्यात्म साधना पर वल दिया 
था और लौकिक जगत्‌ की अवहेलना की थी। आज के वैज्ञानिक युग में बौद्धिकता 
का अतिरेक व्यवित के अन्तर्जंगत्‌ की व्यापक सीमाओं को संकीर्ण करने एवं उसके 
बहिजंगत्‌ की सीमाओं को प्रसारित करने में यत्नशील है। आज छे शामिक एवं 
दार्शनिक मनीपियों को वह मार्ग खोजना है, जो मानव की वहिमुखता के साथन्साथ 
उसमें अंतर्मखता का भी विकास कर सके। पारलौकिक चिन्तन व्यत्रित के आत्म- 
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सामाजिक समता एवं एकता की दृष्टि से श्रमण-परम्परा का अप्रतिम 
महत्त्व है। इस पम्परा में मानव को मानव के रूप में देखा गया है; वर्णों, 
वादों, संप्रदायों आदि का लेबविल चिपकाकर मानव-मानव को बांटने वाले 
दर्शन के रूप में नहीं | मानव-महिमा का जितना जीरदार समर्थन जैन 
दर्शन में हुआ है बह अनुपम है । 





विकास में चाहे कितना ही सहायक हो; किन्तु उससे सामाजिक संवन्धों की सम्बद्धता, 
समरसता एवं समस्याओं के समाधान में अधिक सहायता नहीं मिलती । आज के 
भौतिकवादी युग में केवल वैराग्य से काम चलने वाला नहीं है; आज हमें मानव 
की भौतिकवादी दृष्टि को नियमित करना होगा; भौतिक स्वार्थपरक इच्छाओं को 
संयमित करना होगा, मन की कामनाओं में त्याग का रंग मिलाना होगा। आज 
मानव को एक ओर जहाँ इस प्रकार का दर्शन प्रभावित नहीं कर सकता कि केवल 
ब्रह्म सत्य है, जगत्‌ मिथ्या है, वहाँ दूसरी ओर भौतिक तत्त्वों की ही सत्ता को 
सत्य मानने वाला दृष्टिकोण भी जीवन के उन्‍्तयत और विकास में सहायक नहीं 
हो सकता। आज भौतिकता और आध्यात्मिकता के समन्वय की आवश्यकता है। 
इसके लिए धर्मे एवं दर्शन की वर्तमान सामाजिक संदर्भों के अनुरूप एवं भावी 
मानवीय चेतना के निर्णायक रूप में व्याख्या करनी होगी। इस दृष्टि से आध्यात्मिक 
साधना के ऋषियों एवं मुनियों की धाभिक साधना एवं गृहस्थ सामाजिक व्यक्तियों 
की धामिक साधना के अलग-अलग स्तरों को परिभाषित करना आवश्यक है । 


धर्म एवं दर्शन का स्वरूप ऐसा होना चाहिये जो वैज्ञानिक हो। वैजानिकों 
की प्रतिपत्तिकाओं को खोजने का भाग एवं धामिक मनीपियों एवं दार्शनिक तत्त्व- 
चिन्तकों की खोज का मार्ग अलग-अलग हो सकता हैं; किन्तु उनके सिद्धान्तों 


०० 


एवं मूलभूत प्रत्ययों में विरोध नहीं होना चाहिये। 


आज के मनुष्य ने प्रजातंत्रात्मक शासन-व्यवस्था को आदर्श माना है। हमारा 
धर्म भी धजातंत्रात्मक शासन-पद्धति के अनुरूप होना चाहिये। 


प्रजातंत्रात्मक शासन-व्यवस्था में प्रत्येक व्यक्ति को समान अधिकार प्राप्त 
होते हैं। स्वतन्त्रता एवं समानता इस जीवन-पद्धति के दो बहुत बड़े जीवन-घूल्य 
हैं। दर्शन के धरातल पर भी हमें व्यक्ति-मात्र की समता एवं स्वतन्त्रता का इसके 
समानान्तर उदघोष करना होगा। 


युगीन विचारधाराओं पर जब हम दृष्टिपात करते हैं तो उनकी सीसाएँ 
स्पष्ट हो जाती हैं। साम्यवादी विचारधारा समाज पर इतना वल दे देती है कि 
मनुष्य की व्यक्तिगत सत्ता के बारे में वह अत्यन्त निर्मम तथा अकंरुण हो उठती 
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है। इसके अतिरिक्त वर्ग-संघर्ष एवं द्वन्द्ात्मक भौतिकवादी चिन्तन के कारण 
समाज को वाँठती है, गतिशील पदार्थों में विरोधी शक्तियों के संघ, या इन्द्र 
जीवन की भौतिकतावादी व्यवस्था के मल में मानने के कारण सतत संघर्पत्व 
भूमिका प्रदान करती है, मानव-जाति को परस्पर अनुराग एवं एकत्व की आधार- 
भूमि प्रदान नहीं करती। 


इसके विपरीत व्यक्तिगत स्वातन्त्रय पर बल देने वाली विचारधाराएँ समाज 
को मात्र व्यक्तियों का समूह मानती हैं और अपने अधिकारों के लिए समाज से 
सतत संघर्ष की प्रेरणा देती हैं तथा साधन-विहीन, असहाय, भूखे, पद-दलित लोगों 
के उद्धार के लिए इनके पास कोई विशेष सचेप्ट योजना नहीं है। फ्रायड व्यक्ति 
के चेतन, उपचेतन मन के स्तरों का विश्लेषण कर मानव की आदिम वृत्तियों के 
प्रकाशन में समाज की वर्जनाओं को अवरोधक मानता है तथा व्यक्ति के मूल्यों को 
सुरक्षित रखने के नाम पर व्यक्ति को समाज से बाँधता नहीं, काटता है। 


इस प्रकार युगीन विचारधाराओं से व्यक्ति और समाज के बीच, समाज 
की समस्त इकाइयों के वीच सामरस्य स्थापित नहीं हो पाता। 


इसलिए आज ऐसे दर्शन की आवश्यकता है जो सामाजिकों में परस्पर 
सामाजिक सौहाद एवं बन्धृत्व का वातावरण निर्मित कर सके। यदि यह न हो सका 
तो किसी भी प्रकार की व्यवस्था एवं शासन-पद्धति से समाज में शान्ति स्थापित 
नहीं हो पायेगी। [] 


इस दृष्टि से, हमें यह्‌ विचार करना है कि भगवान्‌ महावीर ने ढाई हजार 
वर्ष पूर्व अनेकान्तवादी चिन्तन पर आधारित अपरिग्रह एवं अहिसावाद से संयुक्त 
जिस ज्योति को जगाया था उसका आलोक हमारे आज के अन्धकार को दूर कर 
सकता है या नहीं ? 


आधुनिक वैज्ञानिक एवं बौद्धिक यूग में वही धर्म एवं दर्शन सर्वव्यापक हो 

सकता है जो मानव-मात्र को स्वतन्त्रता एवं समता की आधार-भूमि प्रदान कर 

सकेगा। इस दृष्टि से भारत में विचार एवं दर्शन के धरातल पर जितनी व्यापकता 

सर्वागीणता एवं मानवीयता की भावना रही है, समाज के घरातल पर वह वैसी 
रही है। 


दाशेनिक दृष्टि से यहाँ यह माना गया कि जगत में जो वुछ स्थावर-जंगम 
संत्तार है वह सब एक ही ईश्वर से व्याप्त है। आत्मवत्‌ सर्वभतेष' का सिद्धान्त 
प्रतिपादित हुआ। यह ध्यान देने योग्य वात है कि इस प्रकार की मान्यताओं के 
वावजूद भी यहाँ अहँत दर्शन के समानान्तर समाज-दर्शन का विद्ास नहीं हो सका। 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक श्द्‌ 


नव 

6. कर वंदान्त में केवल ब्रह्म को सत्य माना गया तथाजगत को स्वप्त 
एव भायारचित गन्धर्व नगर के समान पूर्णतया मिथ्या एवं असत्य घोषित किया 
गया। इस दर्शन के कारण आध्यात्मिक साधकों के लिए जगत्‌ की सत्ता ही असत्य 
एवं मिथ्या हो गयी। परिणाम यह हुआ कि दा्शनिकों का सारा ध्यान परत्रह्म'- 
प्राप्ति में ही लगा रहा और इस प्रकार दर्शन के धरातल पर तो अह्वैतवाद' -की 
स्थापना होती रही; किन्तु दूसरी ओर समाज के धरातल पर 'समाज के हितैपियों 
ने उसे साग्रह वर्णों, जातियों, उपजातियों में वाट दिया। एक परब्रह्म द्वारा बनाये 


जाने पर भीजन्मता' ही आदमी और आदमी के बीच त्तरह-तरह की दीवारें 
खड़ी कर दी गयीं । मर 


जात-पाँत एवं ऊँच-तीच की भेद-भावना के विकास में मध्ययुगीन राज- 
तन्त्रात्मक शासन-व्यवस्था एवं धारमिक आडम्बरों का बहुत योग रहा। इस यूग में 
राजागण सांसारिक सुखों की प्राप्ति के लिए शरीर' को अमर बना रहे थे और 
देव-मन्दिर सुरति-क्रिया-रत स्त्री-पुरुषों के चित्रों से सज्जित हो रहे थे। 


इस्लाम के आगमन के प१शचात्‌ भक्ति का विकास हुआ। आरम्भ में इसका 
स्वरूप सात्विक तथा लक्ष्य मनुष्य की वृत्तियों का उदात्तीकरण रहा; किन्तु मधुरा 
'भाव एवं परकीया प्रेमवाद में परोक्ष या अपरोक्ष रूप से सामन्तीकरण की वृत्तियाँ 
आ गयीं। राजतन्त्रात्मक शासन-व्यवस्था एवं भवित का विकास लगभग समान 
आयामों में हुआ 


“भक्ति' में भक्त भगवान का अनग्रह प्राप्त करना चाहता है तथा यह 
मानकर चलता हैं कि बिना उसके अनुग्रह के कल्याण नहीं हो सकता । राजसन्त्रात्मक 
शासन-व्यवस्था में भी दरवारदारी “राजा” का अनुग्रह प्राप्त करना चाहते हैं; उसकी 
कृपा पर ही राजाश्रय निर्भर करता है। इस प्रकार मध्ययूगीन धामिक आडम्बरों का 
प्रभाव राजदरवारों पर पड़ा तथा राजतस्त्रात्मक विलास का प्रभाव देव-मन्दिरों पर । 
राजतन्चरात्मक शासन-व्यवस्था में समाज में व्यक्ति की स्वतन्त्रता एवं समता की भावना 
नहीं होती; राजा की इच्छानुसार सम्पूर्ण व्यवस्था परिचालित होती है; भक्ति- 
सिद्धान्त में भी साधक साधना के ही वल' पर मुकिति का अधिकार प्राप्त नहीं कर 
पाता, उसके लिए भगवत्कृपा होना जरूरी है। 


इन्हीं 'राजतन्त्रात्मक' एवं धामिक व्यवस्थाओं के कारण सामाजिक समता 
की भावना निर्मुल होती गयी । 


_ 
आज स्थितियाँ बदल गयी हैं। प्रजातन्त्रात्मक शासन-व्यवस्था में प्रत्येक 
व्यवित को समान संवैधानिक अधिकार प्राप्त हैं। परिवर्तित युग में समयानुकूल धर्म 
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एवं दर्शन के संदर्भ में जब हम जेन-दर्शन एवं भगवान महावीर की वणिक 


विचार करते हैं, तो पाते हैं कि जैन-दर्शन समाज के प्रत्येक मानव के लिए ससान है 


अधिकार जटाता हैं। सामाजिक समता एवं एकता की दप्टि से श्रमण-परम्परा का 
अप्रतिम महत्त्व है। इस परम्परा में मानव को मानव के रूप में देखा गया है; 
वर्णों, वादों, संप्रदायों आदि की चिग्त्ती (लेबिल) चिपकाकर मानव-मानव को 
वाँटने वाले दर्शन के रूप में नहीं। मानव-महिमा का जितना जोरदार समर्थन जैन- 
दर्शन में हुआ है वह अनुपम है। 


महावीर ने आत्मा को स्वतन्त्रता की प्रजातन्त्रात्मक उद्घोषणा की। उन्होंने 
कहा कि समस्त आत्माएँ स्वतन्त हैं, प्रत्येक द्रव्य स्वतन्त्र है। उसके गण और पर्याय 
भी स्वतन्त्र हैं। विवक्षित किसी एक द्रव्य तथा उसके गणों एवं पर्यायों का अन्य 
द्रव्य या उसके गणों और पर्यायों के साथ किसी प्रकार का कोई सम्बन्ध नहीं है। 


इस दृष्टि से सब आत्माएँ स्वतनत्र हैं, भिन्न-भिन्न हैं, पर वे एक-सी अवश्य 


है, इस कारण, उन्होंने कहा कि सब आत्माएँ समान हैं, पर एक नहीं! 


स्वतन्त्रता एवं समानता दोनों की इस प्रकार की परम्परावलम्बित व्याख्या 
अन्य किसी दर्शन में दुर्लभ है। 


उपनिपदों में जिस 'तत्त्वमसि' सिद्धान्त का उल्लेख हुआ है उसी का जैन- 
दर्शन में नवीन आविप्कार एवं विकास है एवं प्राणि-मात्र की पूर्ण स्वतन्त्रता, समता 
एवं स्वावलम्वित स्थिति का दिग्दर्शन कराया गया है। संसार में अनन्त प्राणी 
और उनमें से प्रत्येक में जीवात्मा विद्यमान है। कर्मवनन्‍्ध के फलस्वरूप जीवात्माएँ 
जीवन की नाना दशाओं, नाना योनियों, नाना प्रकार के शरीरों एवं अवस्थाओं में 
परिलक्षित होती हैँ; किन्तु सभी में ज्ञानात्मक विकास के द्वारा उच्चतम विकास की 
समान शक्तियाँ निहित हैं। 


आचारांग में बड़े स्पष्ट शब्दों में कहा गया है कि बन्धन से मुक्त होना 
तुम्हारे ही हाथ में 


न ड्वे. 
ए्र्‌ 


बन्धप्प मोक्‍्खो तुज्झज्झत्थेव ““आचारांग ५११५० 


जब सब प्राणी अपनी मुक्ति चाहते हैं तथा स्वयं के प्रयत्नों से ही उस 
मार्ग तक पहुँच सकते हैं तथा कोई किसी के मार्ग में वाधक नहीं तव फिर किसी 
से संघर्ष का प्रश्न ही कहाँ उठता हैं। शारीरिक एवं मानसिक विपमताओं का 
कारण कर्मों का भेद है। जीव शरीर से भिन्न एवं चैतन्य का कारण है। जैन 
दर्शन में जीव की सत्ता शाश्वत, चिरन्तन, स्वयंभत, अखण्ड, अमेद्य, बिझ्, कर्सा 
एवं अविनाशी मानी गयी है। सूत्रकृतांग में निश्चान्त रूप में प्रतिपादित किया गया 
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छः 


है कि आत्मा अपने स्वयं के उपाजित कर्मों से ही बँधता है तथा कृतकर्मों को भोगे 
बिना मुक्ति नहीं है-- 


सयमेव कडेंहि गाहुइ नो तस्स भुच्चेज्जडपुट्ट॑यं/ --सूत्रकृतांग १।२॥१।४ 


जब सर्व कर्मो का क्षय होता है तो प्रत्येक जीव अनन्त ज्ञान, अनन्त वीयें, 
अनन्त दर्शन तथा अनन्त शक्ति से स्वतः सम्पन्न हो जाता है। 


इसके अतिरिक्त जैन-दर्शन में अहिसावाद पर आधारित क्षमा, मैत्री, स्वसंयम 
एवं पर-प्राणियों को क्षात्म-तुल्य देखने की भावना पर बहुत बल दिया गया है। 
इस विचार के पालन से परस्पर सौहादद एवं वन्धुत्व के वातावरण का सहज निर्माण 
सम्भव है। जैन-दर्शन में यह भी निरूपित किया गया है कि जो ज्ञानी आत्मा इस 
लोक में छोटे-बड़े सभी प्राणियों को आत्म-तुल्य देखते हैं, पद्द्॒व्यात्मक इस महान्‌ 
लोक का सूक्ष्मता से निरीक्षण करते हैं तथा अप्रमत्तभाव से संयम में रहते हैं वे 
ही मोक्ष-प्राप्ति के अधिकारी हैं। इसी कारण आचार्य समन्तभद्र ने भगवान्‌ महावीर 
के उपदेश को 'सर्वोदिय-तीर्थ' कहा है। 


आधुनिक बौद्धिक एवं ताकिक युग में दर्शन ऐसा होना चाहिये जो आग्रह- 
रहित दृष्टि से सत्यास्वेषण की प्रेरणा दे सके। इस दृष्टि से जैन-दर्शन का अनेका- 
न्तवाद व्यक्ति के अहंकार को झकझोरता है; उसकी आत्यन्तिक दृष्टि के सामने 
प्रश्तववाचक चिह्न लगाता हैं। अनेकान्तवाद यह स्थापना करता है कि प्रत्येक पदार्थ 
में विविध गुण एवं धर्म होते हैं। सत्य का सम्पूर्ण साक्षात्कार सामान्य व्यक्ति ह्वारा 
एकदम सम्भव नहीं हो पाता। अपनी सीमित दृष्टि से देखने पर हमें वस्तु के 
एकांगी गुण-धर्म का ज्ञान होता है। विभिन्न कोणों से देखने पर एक ही वस्तु हमें 
भिन्न प्रकार की लग सकती हैं तथा एक स्थान से देखने पर भी विभिन्न दृष्टाओं की 
प्रतीतियाँ भिन्न हो सकती हैं। भारत में जिस क्षण कोई व्यक्ति सूर्योदय” देख रहा 
है; संसार में दूसरे स्थल से उसी क्षण किसी व्यक्ति को सूर्यास्त” के दर्शन होते 
हैं। व्यक्ति एक ही होता है---उससे विभिन्न व्यक्तियों के अलग-अलग प्रकार के 
सम्बन्ध होते हैँ। एक ही वस्तु में परस्पर दो विरुद्ध धर्मों का अस्तित्व सम्भव है। 
इसमें अनिश्चितता की मनःस्थिति बनाने की वात नहीं है; वस्तु के सापेक्ष दृष्टि 
से विरोधी गुणों को पहचान पाने की बात है। सार्वभौमिक दृष्टि से देखने पर जो 
तत्स्वरूप है, एक है, सत्य है, नित्य है वही सीमित एवं व्यावहारिक दृष्टि से देखने 
पर अततू, अनेक, असत्य एवं अनित्य है। 


पदार्थ को प्रत्येक कोण से देखने का प्रयास करना चाहिये। हम जो कह 
रहे हैं-केवल यही सत्य है-यह हमारा आग्रह है। हम जो कह रहे हैं-यह भी 
अपनी दृष्टि से ठीक हो सकता है। हमें यह भी देखना चाहिये कि विचार को 
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व्यक्त करने का हमारे एदं दूसरे व्यक्तियों के पास जो साधन हैं उसकी कितनी 
सीमाएँ हैं। काल की दृष्टि से भाषा के प्रत्येक अवयब में परिवर्तत होता रहता है। 
क्षेत्र की दप्टि से भाषा के रूपों में अन्तर होता है। हम जिन शब्दों एवं बाक्‍यों 
से संप्रेपण करना चाहते हैं उसकी भी कितनी सीमाए हूँ। राधा गाने वाली है 

इसका अर्थ दो श्रोता अलग-अलग लगा सकते हैं। प्रत्येक शब्द भी 'वस्तु' को नहीं 
किसी वस्तु के भाव को बतलाता हैं जो वकक्‍ता एवं श्रोता दोनों के सन्दर्भ में 
बुद्धिस्थ मात्र होता है। प्रत्येक व्यवित अपने घर जाता है” किन्तु प्रत्येक का 
घर” अलग होता है। संसार में एक ही प्रकार की वस्तु के लिए कितने भिन्न 
शब्द हैं-इसकी निश्चित संख्या नहीं वतलायी जा सकती। एक ही भाषा में एक 
ही शब्द भिन्न अर्थो और अथ॑ं-छायाओं में प्रयकत होता है, इसी कारण अभिप्रेत अर्थ 
की प्रतीति न करा पाने पर वक्‍ता को श्रोता से कहना पड़ता है कि मेरा यह 
अभिप्राय नहीं था अपितु मेरे कहने का मतलब यह था-दूसरे के अभिप्राय को न 
समझ सकने के कारण इस विश्व में कितने संघर्ष होते हैं? स्याह्गाद वस्तु को समग्र 
रूप में देख सकने; वस्तु के विरोधी गुणों की प्रतीतियों द्वारा उसके अन्तिम सत्य 
तक पहुँच सकने की क्षमता एवं पद्धति प्रदान करता है। जब कोई व्यक्ति खोज 
के मार्ग में किसी वस्तु के सम्बन्ध में अपने सन्धान' को अन्तिम मानकर बैठ 
जाना चाहता है तब स्याद्वाद सम्भावनाओं एवं शक्‍्यताओं का मार्ग प्रशस्त कर 
अनुसन्धान की प्रेरणा देता है। स्याह्मद केवल सम्भावनाओं को ही व्यक्त करके अपनी 
सीमा नहीं मान लेता प्रत्युत समस्त सम्भावित स्थितियों की खोज करने के अनन्तर 
परम एवं निरपेक्ष सत्य को उद्घाटित करने का प्रयास करता है। 


स्थाह्मदी दर्शन में 'स्यात्‌' निपात शायद, सम्भवतः', 'कदाचित्‌' का अर्थवाहक 
तन होकर समस्त सम्भावित सापेक्ष्य गुणों एव धर्मों का वोध कराकर ध्रुव एवं 
निश्चय तक पहुँच पाने का वाहक है; व्यवहार' में वस्तु में अन्तविरोधी गुणों की 
प्रतीति कर लेने के उपरान्त “निश्चय द्वारा उसको उसके समग्र एवं अखण्ड रूप 
में देखने का दर्शन है। हाथी को उसके भिन्न-भिन्न खण्डों से देखने पर जो विरोधी 
प्रतीतियाँ होती हैँ उसके अनन्तर उसको उसके समग्र रूप में देखना है। इस प्रकार 
यह संदेह उत्पन्न करने वाला दर्शन न होकर सन्‍्देंहों का परीक्षण करने के उपरान्त 
उनका परिहार कर सकने वाला दर्शन है। यह दर्शन तो शोध की वैज्ञानिक पद्धति 
है। “विवेच्य” को उसके प्रत्येक स्तरानुरूप विश्लेषित कर विवेचित करते हुए वर्गवद्ध 
करने के अनन्तर संश्लिप्ट सत्य तक पहुँचने की विधि है। विज्ञान केवल जड़ का 
अध्ययन करता है। स्याह्वाद ने प्रत्येक सत्य की खोज की पद्धति प्रदान की है। इस 
प्रकार यदि हम प्रजातन्त्रात्मक युग में वैज्ञानिक ढंग से सत्य का साक्षात्कार करना 
चाहते हैं तो अनेकान्त से दृष्टि लेकर स्याद्वादी प्रणाली हारा ही वह कर सकते हैं। 

महान्‌ वैज्ञानिक आइन्स्टीन का सापेक्षवाद एवं जैन-दर्शन का अनेकान्तवाद 
वैचारिक धरातल काफी निकट है। आइन्स्टीन मानता है कि विविध सापेद्ष्य स्थितियों 
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में एक ही वस्तु में विविध विरोधी गुण पाये जाते हैं। स्यात्‌” अर्थ की दृप्टि से 
सापेक्ष्य के सबसे निकट 


आइन्स्टीन के मतानुसार सत्य दो प्रकार के होते हैं--(१) सापेक्ष्य सत्य 
और (२) नित्य सत्य। 


आइन्स्टीन के मतानुसार हम केवल सापेक्ष सत्य को जानते हैं; नित्य सत्य 
का ज्ञान तो सर्व विश्वदृषप्टा को ही हो सकता है। 


जन-दशन एकत्व एवं नानात्व दोनों को सत्य मानता है। अस्तित्व की दृष्टि 
से सब द्रव्य एक हैं, अतः एकत्व भी सत्य उपयोगिता की दृष्टि से द्रव्य 
अनेक हैं अतः नानात्व भी सत्य है। 


वस्तु के गुण-धर्म चाहे नय-विपयक हों चाहें प्रमाण-विपयक, वें सापेक्ष 
होते हैं। वस्तु को अखण्ड भाव से जानना प्रमाण-न्ञान है तथा वस्तु के एक अंश 
को मुख्य करके जानना नयजज्ञान है। 


विज्ञान की जो अध्ययन-प्रविधि है, जैन-दर्शन में ज्ञानी की वही स्थिति है। 
जो नय-ज्ञान का आश्रय लेता है बह ज्ञानी है। अनेकान्तात्मक वस्तु के एक-एक 
अंश को ग्रहण करके ज्ञानी ज्ञान प्राप्त करता चलता है। एकान्त के आग्रह से मुक्त 
होने के लिए यही पद्धति ठीक है। 


इस प्रकार भगवान महावीर ने जिस जीवन-दर्शन को प्रतिपादित किया है, 
वह आज के मानव की मनोवैज्ञानिक एवं सामाजिक दोनों तरह की समस्याओं का 
अहिसात्मक समाधान है। यह दर्शन आज की प्रजातन्त्रात्मक शासन-व्यवस्था एवं 
वैज्ञानिक सापेक्षवादी चिन्तन के भी अनुरूप है। इस सम्बन्ध में सर्वपल्ली राधा- 
कृष्णन्‌ का यह वाक्य कि” जैन-दर्शन सर्व-साधारण को पुरोहित के समान धार्मिक 
अधिकार प्रदान करता है” अत्यन्त संगत एवं सार्थक है। “अहिसा परमों धर्म: 
को चिन्तन-केन्द्रक मानने पर ही संसार से युद्ध एवं हिसा का वातावरण समाप्त 
हो सकता है। आदमी के भीतर की अशान्ति, उद्देंग एवं मानसिक तनावों को यदि 
दूर करना है तथा अन्ततः मानव के अस्तित्व को बनाये रखना है तो भगवान्‌ 
महावीर की वाणी को युगीन समस्याओं एवं परिस्थितियों के संदर्भ में व्याख्यायित 
करना होगा। यह ऐसी वाणी है जो मानव-मात्र के लिए समान मानवीय मूल्यों 
की स्थापना करती है; सापेक्षवादी सामाजिक संरचनात्मक व्यवस्था कः चिन्तन 
प्रस्तुत करती हैं; पूर्वाग्नह-रहित उदार दृष्टि से एक-दूसरे कों समझने और स्वयं को 
तलाशने-जानने के लिए अनेकान्तवादी जीवन-दृष्टि प्रदान करती है। समाज के 
प्रत्येक सदस्य को समान अधिकार एवं स्व-प्रयत्त से विकास करने के साधन 


जुटाती है। िदआ। 
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जब सुझे 
अकर्ताभाव की अनुभूति हुई 


(६ जनवरी १९७३ की रात कोटा के 'विश्वधर्म न्‍्यास' ने वीरेन्द्रकुमार जैन 
के प्रसिद्ध उपन्यास 'मुक्तिदृत' को २५०१ रु. के पुरस्कार से सम्मानित किया था। 
उस अवसर पर क्ृतज्ञता-ज्ञापन करते हुए वीरेन्द्र ने अपनी भावाविष्ट वाणी से 
सात हजार श्रोताओं को एक चमत्कारिक मंत्र-मोहिनी में स्तंभित कर दिया था। 
देर-अबेर ही सही , वीरेन्द्र भाई की डायरी में लगभग शब्दशः आलेखित उस भाषण 
फो आज यहाँ प्रस्तुत करते सचमुच हमें प्रसन्नता होती है । एक वक्‍ता और हजारों 
श्रोताओं की तदाकारिता का एक अमर क्षण इन पंक्तियों में संगोषित है (-सं. ) 


[] वीरेन्द्रकुमार जैन 


आपने मुझे याद किया, मैं कृतज्ञ हूँ। तीन जनवरी को अचानक तार-चिट्ठी 
पाकर लगा कि एकदम ही नीरव, निरीह हो गया हूँ। अपने से अलग अपने को 
देखा : हाँ, आज से सत्ताईस वर्ष पहले, एक अट्टाईस वरस के लड़के ने 'मुक्तिदृत' 
लिखा था। आज इतने वर्ष वाद उस पुस्तक की यह स्वीकृति देखकर प्रतीति हुई 
कि उसका लेखक मैं नहीं; वह कोई और ही था। एक अद्भुत अकर्त्ताभाव से 
मैं अभिभूत हो उठा हूँ।"“'कौन होता हूँ में, इसको लिखने वाला ? आज से ढाई 
हजार वर्ष पहले भगवान महावीर की कैवल्य-ज्योति में ही 'मुक्तिदृत' लिखा जा 
चुका था। मेरी क़लम से केवल उस ज्योति-लेखा का अनावरण हुआ है। हाल ही 
में कहीं पढ़ा था: तीर्थकर जन्मना और स्वभाव से ही निरीह होते हैं। वे स्वेच्छा 
से कुछ नहीं करते : उनके द्वारा अनायास ही नाना प्रवृत्ति-पराक्रम उनके युग-तीर्थ 
में होते हैं। वे निसर्ग से ही कतृ त्व के अहंकार से ऊपर होते हैँ। सहज आत्म- 
स्वरूप रह कर ही वे महाविष्णु, लोक में युग-तीर्थ का प्रवत्तंन करते हैं। 


यह मेरा परम सौभाग्य है कि हमारे युग के लोकनायक तीर्थंकर महावीर के 
आगामी महानिवर्णोत्सव के उपलक्ष्य में ही 'मुक्तिदूत' को यह पुरस्कार प्रदान किया 
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गया है। यह उन भगवान की ही जिनेश्वरी सरस्वती का सम्मान है: हमारा नहीं! 
उन महाप्रतापी ज्योतिर्धर के परुण्य-परमाणु, और उनकी कैवल्य-प्रभा के प्रकाश- 
परमाणु इस समय समस्त भूमण्डल के लोकाकाश में उभर आगे हैं। उन्हीं में से 
एकाएक उन प्रभू की सारस्वत कृपा के वरदान-स्वरूप यह कृति भी फिर से उभर 
आयी है। हमारा इसमें कोई करत त्व नहीं। चिदृभाव कर्म, चिदेश कर्त्ता, चेतना 
किरिया जहाँ के अनुसार हम तो केवल अपने ही चिद्‌-स्वरूप के कर्ता हैं। उस 
परम के त्व की स्फुरणा में से जो भी कोई कृतित्व यहाँ वाणी में प्रकट होता है, 
उसके हम निमित्त मात्र होते हैं। वासुदेव कृष्ण ने ठीक ही कहा था: “निमित्त मात्र 
भव सब्यसाचिन [/ 


आप संव का अतिशय कृतज्ञ हूँ, कि इस सम्मान के निमित्त से आपने मुझे 
अपना निरीह निज-स्वरूप महसूस करने का अवसर दिया। लगता है, मिट गया हूँ, 
आपा खो गया है: केवल शुद्ध आप्तभाव के चरणों में नीरव, नम्नीभूत, समर्पित हो 


कर रहा गया हूँ 


गत अक्टूबर में मेरी पत्नी अनिला रानी जैन अपनी एक “मानता' पूरी करने को 
श्रीमहावीरजी जाना चाहती थीं। मेरा वेटा चि. डॉक्टर ज्योतीद्ध जैन, हाल ही में 
वियेना विश्वविद्यालय से डॉक्ट्रेट लेकर लौटा था। वह निर्वाणोत्सव के उपलक्ष्य में 
स्विट्जरलेण्ड में होने वाली जैन कला-संस्क्ृति-प्रदशनी के एक संयोजक के नाते भारत 
में जैन कला-संस्कृति के अध्ययनार्थ एक फ़ेलोशिप लेकर यूरोप से आया था। वह 
प्रमुख जैन तीथों और संस्कारनक्षेत्रों में घूम कर, वर्तमान जैन साधु-श्रावक, पूजा- 
उपासना, प्रतिप्ठा आदि की चर्या और पद्धति का फोटोपूर्वक अध्ययन करना चाहता 
था। इस निमित्त उसे भी श्रीमहावीरजी जाना था। मेरे मन में भगवान्‌ पर महा- 
काव्य लिखने का संकल्प उदित हो रहा था। सो मैं भी उनके साथ हो लिया। 


मेरे अंतरंग में स्पष्ट प्रतीति-सी हो रही थी, कि श्रीगुरु की जिस यौगिक कृपा 
से मैं इस समय आविष्ट हूँ, उसके तले श्री महावीर प्रभु के अनुग्रह का कोई 
दृष्टान्त वहाँ मुझे अवश्य प्राप्त होगा ।““उस कृपा का प्रथम चरण यह कि श्री 
महावीरजी में भगवद्पाद गुरुदेव श्री विद्यानन्द स्वामी का दर्शन-मिलन पहली बार 
उपलब्ध हुआ । परिचय पाते ही वे वोले : “बीस वरस से मैं तुमको खोज रहा हूँ। 
तुम्हारा 'मुक्तिदृत' मैं कई वरस तक सिरहाने लेकर सोता था। उसे वारम्बार पढ़ 
कर मैंने हिन्दी का अभ्यास किया। कई वाक्य उसके मुझे याद हो गये थे। मुझे 
तुम्हारी कलम चाहिये--निर्वाणोत्सव के उपलक्ष्य में भगवान्‌ के युगतीर्थ का और 
उनकी जीवन-लीला का संकीतंन-गान करने के लिए । मैं कछृतार्थता से स्तब्ध हो 
गया। एक भव्य विगम्बर योगी, महावीर का आत्मज, मुझे खोज रहा था! “मेरा 
कवित्व धन्य हो गया: कवि के रूप में मेरा जन्म लेना सार्थक हो गया। योगी 
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इस युग के चरित्र-नायक, महाविष्णु महावीर स्वयम्‌ ही क्या कम समर्थ 
हैं? उनके चरित्र-गान में कवि लीन हो गया, तो चरितार्थ आकाश में से 
उतरेगा। “मेरा निर्णय बाह्य सम्पत्तिमान व बदल सके : किन्तु स्वयम्‌ 
परम लोकरंजन भगवान्‌ ने अपने ही एक प्रतिरूप दिगम्वर योगी के 
साध्यम से मेरा निर्णय अपने हाथ में ले लिया।** 
कवि को खोज रहा था: और कवि योगी को खोज रहा था। दो तलाशें मिलीं : 
और एक उपलब्धि हो गयी। 


मेरे मन में भगवान्‌ पर महाकाव्य लिखने का अटल संकल्प था। महावीर से 
चढ़कर उसका विपय क्‍या हो सकता था ? अपने रस के आप ही उत्स थे महावीर : 
मनुष्य की हरसम्भव कामना की वे अन्तिम परियूर्ति थे, परितृप्ति थे। सारे रसों के 
उद्गम थे वे परम परमेश्वर : और सारे रसों के परिपूर्ण समापन भी थे। काव्य के 
उन्मुकक्‍त, ऊध्वे कल्प-उड्डयबन के बिना उन अनन्त विराट आकाश-पुरुप को शब्दों में 
बाँधने का और कोई उपाय नहीं है। इसीसे मेरा आग्रह था कि मैं भगवान पर 
महाकाव्य ही लिखूँगा: और कोई विधा नहीं स्वीकारूंगा। सो अपना यह 
निश्चय मैंने मुनिश्री के समक्ष प्रकट किया।”““““दो दूक उत्तर में निर्णय 
दे दिया योगी ने : “महाकाव्य अवश्य लिखोंगे, पर बाद में । पहले 'मुव्तिदृत' जैसा 
ही एक उपन्यास भगवान्‌ पर लिख देना होगा। उपन्यास की लोकप्रिय विधा के 
हारा ही भगवान इस देश के कोटि-कोटि प्रजाजनों के हृदय तक पहुँच सकेंगे" | ! 
श्रीगुरु के उस अविकल्प आदेश को सामने पा कर मैं स्तव्ध हो रहा। मैंने फिर से 


अपने मनोभाव को अधिक स्पष्ट किया; किन्तु योगी का निर्णय अठल रहा। मैं 
विनत हो गया । 


इससे पूर्व मेरे कुछ क़द्रदान हितेपियों ने और श्री-सम्पन्न स्मेहियों ने आग्रह किया 
था कि महावीर पर मैं फिलहाल काव्य नहीं, उपन्यास ही लिखूँ: लोकप्रिय विधा में 
ही रचना करूँ। मुनिश्री का आग्रह भी यही था। मगर मैं पहले अपने निश्चय पर 
अडिग रहा, और उसको खातिर उपन्यास के लिए प्रस्तुत आथिक प्रवन्ध की योजना 
को भी मैंने अस्वीकार कर दिया। मैं उस समय अभाव में था, मेरे सामने कोई 
आध्थिक अवलम्ब नहीं था। योगक्षेम एक प्रश्न-चिक्त वन कर सम्मुख खड़ा था। 
मगर फिर भी मैंने उपरोक्त आधथिक प्रवन्ध भी अस्वीकार किया, इस संकल्प के 
कारण कि लिखूंगा तो काव्य ही, उपन्यास नहीं। हृदय में एक दुद्धंप संकल्प-शवित 
और आत्मनिष्ठा जाग उठो थी।"”““लग रहा था कि, आकाश-पुरुष महावीर का 
लीला-गान करने के लिए मेरे कवि को आकाशवृत्ति स्वीकार लेनी चाहिये। इस युग 
के चरित्रमायक, महाविष्णु महावीर स्वयम्‌ ही क्या कम समर्थ हैं ? उनके चरित्र-गान 
में कवि लीन हो गया, तो चरितार्थ आकाश में से उत्तरेगा। 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक 


मेरा निर्णय वाह्मय सम्पत्तिमान न बदल सके: किन्तु स्वयम्‌ परम लोकरंजन 
भगवान्‌ ने अपने ही एक प्रतिरूप दिगम्बर योगी के माध्यम से मेरा निर्णय अपने 
हाथ में ले लिया।””” 'एवमस्तु' कह कर मैं तमित हो गया, भगवदुपाद गुरुदेव श्री 
विद्यानन्द स्वामी के चरणों में । और आकाशवृत्तिचारी विद्यानन्द ने अपने एक इंगित 
मात्र से, मानो आकाश में से ही मेरा चरितार्थ मेरे सामने प्रस्तुत कर दिया।" 


““उसी दोपहर इन्दौर से, मेरे इन्दौर-काल के स्नेही और मध्यप्रदेश के एक 
सुप्रतिप्ठ राज-समाज नेता श्री वावूभाई पाठोदी, श्री महावीरजी आ पहुँचे । मुनिश्री 
के चरणों में वरसों वाद हमारा अद्भुत स्नेह-मिलन हुआ। मुनिश्री द्वारा ही स्थापित 
इन्दौर की, श्री वीर निर्वाण ग्रंथ-प्रकाशन समिति के मंत्री हैं वावृभाई। मुनिश्री ने 
कवि का चरितार्थ-भार उन्हें सहेज दिया ।*“'“उस तीसरे पहर अपने जीवन में आकाश- 
वृत्ति की अमोघता का एक ज्वलन्त अनुभव हुआ। काश, हम उस 'योगक्षेमवहाम्य 
पर अपने को समूचा छोड़ सकें! एक वार तो छोड़ कर देखें: वह अचूक भार 


उठा ही लेता है। 


श्री महावीरजी में मुझे श्री भगवान्‌ की चमत्कारिक दर्शन-कृपा का अनुभव भी 
हुआ। सान्ध्य आरती की वेला में जब चाँदनपुर के वावा के समक्ष, घंटा-घड़ियाल 
के अनवरत नाद के साथ, सौ-सौ दीपों की आरतियाँ झलमलाती हुई उठती हैं; 
उस क्षण प्रभु को अत्यन्त समीप, ठीक अपने सम्मुख पाकर, मेरी आँखों से अविरल 
आँसू बहने लगें। रक्‍कत-मांस के जीवित मानव चेहरे से भी, पापाण-मूर्ति में अव- 
तरित प्रभु का वह मृख-मण्डल अधिक जीवन्त, तरल, ऊष्मा-दीपित लगा। अन्तर्तेम 
की आत्मीयता से सारे मन-प्राण आँसुओं में उमड़ आये। भगवान की उस विश्व- 
वललभ छाती में सर ढाल देने को मैं आकुल-व्याकुल हो उठा। तीन दिन-रात 
निरन्तर उस तीर्थ-भूमि के कण-कण में, सारे आकाश-वातास में, भगवान की जीवन्त 
उपस्थिति का चमत्कारिक बोध होता रहा। और दूसरी ओर भयगवद्पाद गुरुदेव 
विद्यानन्द में अपने उन तीर्थेश्वर प्रभु को चलते-फिरते, धर्मदेशना करते देखा। उस 
दिगम्बर सिंह में महावीर की नरसिंह मुद्रा का ज्वलन्त साक्षात्कार हुआ। देव-गुरु- 
शास्त्र का समन्वित साकार दर्शन पाया। और श्री महावीर प्रभु का वही अनुग्रह 
आज मुझे सहसा ही कोटा की इस भूमि में ले आया । अद्भुत है उस अनन्त पुरुष का खेल । 


इस प्रसंग पर यह स्मरण होना स्वाभाविक है कि आज से सत्ताईस वर्ष पूर्व, 
केवल हिन्दी के ही नहीं, किन्तु समस्त भारत के एक मूर्धन्य कथाकार तथा चिन्तक 
श्री जैनेन्द्रकुमार ने, जैन पुराण-कथा पर आधुनिक साहित्य-स्वरूप में सुजनात्मक 
कार्य करने का प्रस्ताव मेरे सामने सहसा ही खखा था। योगायोग कि उस समय 
ठीक यही स्वप्न और प्रेय्मा मेरे मत में भी जाग रही थी। एक टेलीपेथी-सी हुई। 
मैने स्वीकार लिया। जैनेद्वजी ने इस योजना को भारतीय ज्ञानपीठ से सम्बद्ध करवा 
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दिया। सुश्री रमारानी जैन और साहु शांतिप्रसाद जैन ने इसका स्वागत किया। 
ज्ञानपीठ ने मेरा लेखन-भार उठा लिया। और ज्ञानपीठ के एक आधद्य स्वप्नदृष्टा 
और वतंमान मंत्री श्रीयुत वाव्‌ लक्ष्मीचंद्र जैन अपने मौन स्नेह और आत्मीय प्रेरणा 
से पत्नों हारा मेरी सृुजन-साधना को वरावर ही सिचित करते चले गये। पूज्य 
जैनेन्द्रजी, मातृ-पित॒वत्‌ साहु-दम्पत्ति तथा भाई साहब लक्ष्मीचन्द्रजी के संयुक्त सारस्वत 
प्रेम की आधार-शिला पर ही मुक्तिदृ्त' का यह रोमानी रत्न-प्रासाद उठा। इन 
आत्मीयों के प्रति मेरी कृतज्ञता शब्दों से परे है। 
कोटा के विश्वधर्म-न्यास के प्रमुख ट्रस्टी श्री च्रिलोकचन्द कोठारी, श्री मदनलाल 
पाटनी तथा श्री गणेशीलाल रानीवाला और उनके अन्य सहयोगियों ने, पूज्य मुनिश्री 
की प्रेरणा से, हमारी सरस्वती को जिस अपूर्व स्नेह-सम्मान से अभिषिक्‍त किया है, 
उसे आभार-प्रदर्शन की औपचारिकता द्वारा नहीं चुकाया जा सकता। मेरे इन्दौर 
काल के स्नेही साहित्य-संगी भाई श्री नाथूलाल जैन बीर' की आत्मीय क़लम के 
विना यहाँ भमुक्तिदूत”' और उसके रचनाकार का यथेष्ट परिचय प्रकट होना असंभव 
था। गोपन प्रीति का यह प्रकाश मुझे कभी नहीं भूलेगा। और यह भी एक दिव्य 
संयोग ही है कि इन्दौर के होलकर कॉलेज के दिनों में मेरे किशोर विद्या-सहचर 
भाई अक्षयकुमार जैन के हाथों ही कवि के गले में यह पड़ी है। अक्षयभाई ने मेरे 
परिचय में अभी कहा था--वीरेन्द्र तो वसन्‍्त के पक्षी हैं, वे तो आज भी युवा 
ही हैं, किन्तु मैं तो बूढ़ा हो गया। पर में कहना चाहता हूँ कि मैं वसन्‍्त का 
पक्षी हूँ, तो अक्षय मेरे वसन्‍्त हैं। और यह अभी प्रमाणित हो गया। उन्हीं के 
हृदय के वसन्‍्ताकाश में यह कवि-पंछी अभी एक अजीव उड़ान की मुद्रा में आा 
गया है। 
हमारे युग-शीर्ष पर बैठे हैं, कैवल्य-सूर्य तीर्थंकर महावीर : और उनकी जिनेश्वरी 
भगवती सरस्वती की कोख से ही मेरे कवि का जन्म हुआ है, और परम॑ भागवद्‌ 
चिद्यानन्द स्वामी की प्रतापी गुरुमूति से आज जिनशासन उद्योतमान है। इन तीनों 
को नमित माथ प्रणाम करता हूँ। और अन्त में अतिशय आभारी हूँ यहाँ उपस्थित 
हजारों श्रोताओं का, जिन्होंने मेरे शब्दों को ठीक मेरे साथ तनन्‍्मय होकर सुना 
है। आपका यह तदाकार स्नेहभाव मुझे जीवन में सदा याद रहेगा।'””“ 
( ० 


शून्य के धनुप पर 
समय का शर धर, 
देध दिया क्षर को 
मुक्त हुआ अक्षर । 


भुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक ष्ण्९ 
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महावीर : समाजवादी संदर्भ में 


श्ाज्ादी के पच्चीस वर्ष बाद श्ाज तृप्णा, वुभक्षा, गरीबवी-प्रमीरी, विपुलता- 
विपन्नता की खाई श्रौर भ्रधिक चौड़ी नज़र श्राती है; फलतः करुणा-ऋ्रोध के 
बीच समन्वयवादी दृष्टि श्रोझल है। करुणा निराशा में श्रौर क्रोध हिसा में तेजी 
से बदल रहे हैं। 


[] धन्नालाल शाह 


पच्चीस सी वर्ष पूे भारत की सामाजिक और आर्थिक स्थिति से आज की 
तुलना करना नतो बुद्धिमानी ही है और न ही तर्कंसंगत; किन्तु यह असंदिग्ध है कि 
तत्कालीन योगी तीर्थंकर महावीर और गौतम बुद्ध को अहिसा, अपरियग्रह-जैसे सिद्धान्तों 
के प्रतिपादन की ज़रूरत महसूस हुई थी इस दृष्टि से आध्यात्मिक परिप्रेक्ष्य में तब 
और अब इन सिद्धान्तों की महत्ता एक जैसी ही है, सिर्फ तीत्रताओं में कमोवेश हुआ है । 


वैयक्तिक चरित्र-रचना की दृष्टि से सम्यरदर्शन, सम्यस्त्ञान और सम्यक्चा 
रित्र का त्रिभुज व्यक्ति को मोक्ष का मार्ग प्रशस्त करा सकता है । जेनाचार्य उमा- 
स्वाति का यह त्रिक “सम्यग्दर्शनज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:” महावीर और उनके 
पूर्ववर्ती तेईस तीर्थकरों का मूलमंत्र रहा है । स्वर्ग या मुक्ति का यह मार्ग व्यक्ति ही 
नहीं समाज, राष्ट्र और यहाँ तक कि संपूर्ण विश्व के लिए युगों-युगों तक अपरिवर्तित 
और यकसां मौजू है । राजकुमार महावीर, तपस्वी मुनि महावीर तथा केवलज्नान 
भाप्त कर मुव्ति-सुन्दरी का वरण करने वाले तीर्थकर महावीर ने दर्शन, ज्ञान और 
चारित्य की त्रिवेणी से मनोमन्‍्थन, वाणी-स्फुरण और कर्मानुशीलन द्वारा जिन रत्वों का 
पुनराविष्करण किया उनमें अहिसा और अपरिग्रह उन आधारशिलाओं की भाँति 
प्रकट हुए, जिनमें सत्य, अस्तेय और ब्रह्मचर्य के महान्‌ सिद्धान्त स्वयमेव समाविप्द हैं । 


श्रावक यानी गृहस्थ के लिए महावीर ने इन ब्रतों के साथ 'अणु' शब्द जोड़कर 
इन्हें अणुक्नतों की संज्ञा दी और इनके ऋरमिक परिपालन को सद्यृहस्थ या सम्यजन; 
और समाज को सत्समाज, या श्रावक समाज कहा। अहिसा से लेकर परिग्रह-परिमाणु- 
ब्त की ऋमवद्धता में अहिसा शीर्षस्थ और परियग्रह का सीमांकन अन्तिम कड़ी है । 


महावीरयुगीन अहिसा राजनयिक और वंदिक विकृतियों वी उपज मी । 
तत्कालीन समाज के प्रभावशाली अंग क्षत्रिय और ब्राह्मणों की राज्यनिप्सा , कीति- 
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कामना और स्वार्थसाधना की सुश्ंखल और सुनियोजित देन वह थी। दूसरे शब्दों 
में तलवार और कलम का मिला-जुला कमाल वह था, जिसने शोपण के द्वार खोले 
मानव-समता की अनुभूति को खण्डित किया, सामाजिक उच्चता-निम्नता के तमगे 
लगाकर सामाजिक-आर्थिक विभेदों के उतूँग दुर्ग खड़े किये। वीसवीं सदी के इस अन्तिम 
चरण में महावीरकालीन समाज की अपेक्षा शत-शत गनी हिंसा और दमन-शोपण, 
वर्गभेद की प्राचीरें खड़ी की गयी हैं। पूंजीवादी अमरीका हो, या समाजवादी रूस, 
सर्वनाश की सामग्री के निर्माण की होड़ाहोड़ी में सव लगे हैं। इन दो मुल्कों के 
अलावा फ्रान्स और चीन ने भी अणुवम-उद्जनवम और प्रक्षेपास्त्रों के अम्बार-के- 
अम्बार संगृहीत कोप में सुरक्षित रखे हैं | वहाना है कि हिंसा के सर्वनाशमयी प्रलयं- 
कर ताण्डव को हिंसा के मुकाबले की ताकत खड़ी करके ही रोका जा सकता है। 


“बार डिटरेंट्स” के इस छलनामय प्रपंच में आज का विश्व सर्वगाश के कगार 
पर आ खड़ा हुआ है और उसने समंदर की अतल गहराइयों और आसमान की अछूती 
ऊंचाइयों को नापने के अपने वैज्ञानिक और काल्पनिक उपक्रम को अनवरत जारी 
रखा है । 


महावीर ने अहिंसा से अपरिग्रह तक पहुँचने की सीढ़ी बतायी है। आज के 
युगसंदर्भ में परिग्रह से हिंसा तक का मार्ग प्रशस्त होता दीख पड़ रहा है। अभाव, 
आवश्यकता और अदम्य वासनाओं के घेरे में वंधा मानव-मन परियग्रह का परिमाणन नहीं 
करना चाहता; वर्तमान से असंतोष और भविष्य के प्रति निराशा या कि वर्तमान 
से बगावत और भविष्य के स्वणिम स्वप्न या अतीत का व्यामोह, वर्तमान से शिकायत 
के इदे-गिर्दे संसार की धुरी डांवाडोल है। 


स्वतन्त्रता के पच्चीस वर्ष बाद आज तृष्णा, वुभुक्षा, अमीरी-गरीबी, विपुलता- 
विपन्नता की खाई और अधिक चौड़ी होती नजर आती है; फलत: करुणा-क्रोध के वीच 
समन्वय की दृष्टि ओझल है। करुणा निराशा में और क्रोध हिंसा में बड़ी तेज गति से 
बदल रहे हैं । 


राजकुमार महावीर तीर्थकर महावीर के जीवन, चिन्तन और कर्म का 
मर्म हमारी राष्ट्रीय समस्याओं का समाधान कर सकता है। राजनीति का रथ 
पिछले बीस वर्षों में निर्माण-पथ पर मील के पत्थर गाड़ने में एक सीमा तक सफल 
हुआ है, इस तथ्य से मुंह मोड़ना एक तरह से सत्य की अनदेखी ही होगी। तृष्णा, 
परिग्रह और परिस्रह की पूंजीवादी मनोवृत्ति के मुकावले राजनीति के धुरीधरों ने समाज- 
वादी समाज-रचना और जनतान्तरिक समाजवाद की मंजिलों के धुंधले मानचित्र 
बनाये हैं; किन्तु यह विडम्बना ही है कि राष्ट्रीय पूंजी बढ़ने की अपेक्षा चन्द पूंजी- 
पतियों ने अपनी सम्पदा और पूंजी को समृद्ध करने में सरकार को मात दी है। अमीरी 
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के कैलाश और गरीबी के पाताल के वीच पटरी कैसे बैठे ? रकत्ताभ कान्ति में 
आस्था रखने वाली हिंसा के माध्यम से, या महावीर की अहिंसा और अपरियग्रह की 
राहसे । 


सचाई यह है कि हिन्दुस्तान की सरजमी पर अहिंसा की सांस्कृतिक विरासत 
के सामूहिक पुरर्जागरण और अपरियग्रह की आथिक कलमवन्द कानूनी संरचना एक 
शक्तिशाली सक्रिय अहिंसक राष्ट्र को जन्म दे सकती है। भगवान्‌ बुद्ध का व्यप्टि 
और समप्टि के निर्माण का नारा था: “धम्म॑ं शरणं गच्छामि, संघं शरणं गच्छामि, 
बुद्ध शरणं गच्छामि” । समाजवादी ऋन्ति-दृष्टा स्वर्गीय डा. राममनोहर लोहिया ने 
अपने दल के कार्यकर्ताओं से एक बार कहा था: “अव वुद्ध के इस उद्घोप में ऋमिक 
परिवर्तेत कर हम यों कहें-“बुद्धं शरणं गच्छामि, संघं शरणं गच्छामि, धम्मं शरणं 
गच्छामि” | नारे को इस तरह पलटने से डा. लोहिया का आशय था “वृद्धि से 
स्वीकार संस्था में आओ और फिर समाजवादी समता-धर्म के प्रचार-प्रसार के लिए 
समपित हो जाओ ।” 


“सारे धर्मो को त्यागकर एकमात्र मेरी शरण में आ“-अपने युग के क्रान्ति- 
कारी नेता कृष्ण द्वारा अर्जुन को दिया गया उक्त कत्तंव्यवोध उनके “कर्म ही तेरे 
अधिकार में हैं उसका फल नहीं” की निष्काम भावना से जुड़ा हुआ हैं। कुल 
मिलाकर पुराण, बुद्ध और महावीर ने अपने-अपने युगों में तत्कालीन सामाजिक, आ्थिक 
और सांस्कृतिक परम्पराओं और प्रथाओं के चलते एक नयी वैचारिक क्रान्ति के 
बीज डाले और कुछ ऐसी प्रक्रिया अपनायी मानों प्राचीन का क्षय और नवीन का 

जन्म प्रकृति का ही कोई चिरन्तन नियम हो । 


अस्तित्वहीन होकर अस्तित्व देना, जमीन में दफनाये बीज से नये बीज को 
अंकुरित करने जैसा विलक्षण, तथापि स्वाभाविक कुछ है; काश, आज का युग महावीर 
की अहिंसा और अपरियग्रह की नींव पर हिसा और परिशह को दफना कर स्नेह, 
सौहार्द, समता और समन्वय के वीज अंकुरित करने के लिए एक सामुदायिक करवट 
ले सकता । 


मेरा विश्वास हैं, प्रतीक्षित ऋन्ति का मसीहा कृष्ण, महावीर, बुद्ध या गांधी 
नहीं वरन्‌ जन-जन की अन्तश्चेतना का सघन और सामूहिक प्रकटीकरण ही होगा । 


पे जत व न सि 
मी महावीर दि हे टी 
दी गद्गदीए जी (८3 
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चर्तमान युग में 
महावीर की प्रासंगिकता 


सहावीर की अहिंसा, उनका अलेकान्त, उनका अपरिग्रह, सभी प्राणियों को 
समान देखने को उनकी दृष्टि, ' जियो और जीने दो ” का उनका सारा 
वर्तमान युग में हम सबको आकर्षित कर रहे हैं-अत्यन्त प्रासंगिक 


बने हुए हैं । 
>सरोजकुमार 


महावीर और हमारे बीच ढाई हजार सालों का फासला है। इस फासले में 
हमारी पचासों पीढ़ियाँ आईं और गई । सैकड़ों प्रकार की शासन-व्यवस्थाएँ और शासक 
बने और मिटे । अनेक तकक-पद्धतियाँ मनुष्य के मस्तिष्क को छूती हुईं गृजरती रहीं । 
इन ढाई हजार संवत्सरों में मनृष्य ने भौतिक सुखों की अनेक दौड़ें जीतीं और विज्ञान 
को साधकर अनेक करिश्मे स्वयं के लिए पैदा किए। इस सब के बावजूद मनुष्य का 
चरित्र अपनी आदिम प्रवृत्तियों की परते परिमार्जित नहीं कर सका। वह ऊपर से 
सभ्य अवश्य बन गया, किन्तु भीतर असभ्य वना रहा । आकाश और पाताल को एक 
करने के वाद भी उसे इस वात का अहसास हो रहा है कि उसका परिश्रम सार्थक 
नहीं हुआ । जिस सुख की तलाश में वह भटकता रहा वह उसे नहीं मिला । और जिस 
किस्म का सुख उसे मिल सका है; वह उसे उवा अधिक रहा है। यह उसके होने और 
होना चाहने की स्थितियों के बीच फैली हुई जिन्दगी की त्रासदी है। आज वह अस्‍्तर्र- 
हे प्ट्रीय होकर भी अकेला हैं और सब कुछ के बीच भी न कुछ प्रतीत हो रहा हैं। और 
यही कारण है कि महावीर इन सैकड़ों वर्षों के अन्तराल को लांघकर आज भी अपने 
' तपश्चरण की उपलब्धियों के कारण हमें हमारे लिए प्रासंगिक बने हुए मिलते हैं। 


आज का मनुष्य अपने आप में टूटा हुआ खण्डित और क्षस्पष्ट प्राणी हैं। वह 
जो कह रहा है और जो कुछ कर रहा है उसमें भिन्नता हैं। वह अपनी स्वाभाविक 
प्रतिष्ठा के उद्देश्य से कहता कुछ ऐसा है, जो प्रीतिकर और श्रेयस्कर है; किन्तु 
करता वह वही है, जो उसके व्यक्तिगत स्वार्थ को सिद्ध करे। उसमें कथनी और करनी 
का यह अन्तर इसलिए है कि हममें कथनी को मात्र शब्दोच्चार मान लेने की त्रुटि समा 
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गई है । परिणामतः आज कम से दरिद्र उपदेशकों की भीड़ वढ़ गई है । हर चालू नेता 
हमें पाँच मिनट में ढाई किलो उपदेश दे जाता है, जिसका शतांश भी उसके चरित्र में 
कहीं चरितार्थ नहीं मिलता । यहां महावीर याद आते हैं । वे मन, वचन और 
कर्म की शुद्धता पर वल देते हैं । निर्मेल मन, संयत बचन और तदनुकूल कर्म 
मनृष्य के चरित्र को दृढ़ बना सकते हैं। और ऐसा दृढ़ व्यक्ति ही नेतृत्व का अधिकारी 
हो सकता है । क्योंकि ऐसे व्यक्ति की कथनी के पीछे संकल्प होगा, कर्म होगा । उसकी 
कथनी चूंकि थोथा उपदेश नहीं होगी, अतः: वह प्रेरित करेगी। 


और महावीर हमें क्‍यों प्रेरित करते हैं ? क्‍यों हमें भीतर तक छ जाते हैं ? 
इसीलिए तो, कि उन्होंने अपने मन, वचन और कर्म को अपने जीवन में एक मंच पर 
विठाकर अपने चरित्र के सूत्र में पिरो लिया था। अनेक वर्षों की साधना की उपलब्धि 
के रूप में उन्होंने जो कहा, उसके पीछे उनकी जीवनानुभव की शक्ति थी। जीवना- 
नुभव के बिना इधर जो उपदेश हमें दिये जाते हैं, उनके पीछे आचरण की शक्ति 
न होने के कारण हमें आकषित नहीं करते । मन, वचन और कर्म का जिसके जीवन में 
सामंजस्य नहीं मिलेगा, उसकी कथनी और करनी संदर्भहीन होगी । वह वैसा 
ही खण्डित व्यक्तित्व होगा, जैसा कि आज आधुनिक साहित्य में व्यक्त किया जा 
रहा है । 


पिछले कुछ वर्षों से हमारे देश में समाजवाद का बड़ा हल्ला है । समाजवाद की 
चर्चा प्रत्येक राजनीतिक व सामाजिक संगठन का प्रिय विपय बनी हुईं है। इस सब के 
बाद भी हमारा देश समाजवादिता की ओर एक इंच भी आगे बढ़ता दिखलाई नहीं 
देता । समाजवाद धन और ऐश्वर्य के प्रति उदासीनता का भाव जागृत नहीं करना 
चाहता । वह उनके बटवारे मात्र के लिए अधिक चिन्तित है । और बटवारा इसलिए 
संभव नहीं हो पा रहा है , क्योंकि सामाजिक प्रत्तिष्ठा के मूल्य ही धन, सम्पत्ति और 
ऐश्वर्य बने हुए हैं। यहाँ महावीर का अपरिग्रह हमारे सामने प्रासंगिक हो उठता है । 
महावीर का अपरिग्रह सम्पत्ति के वटवारे की बात नहीं करता। वह तो अनावश्यक 
धन-सम्पत्ति से लगाव ही न रखने की वात कहता है। महावीर का अपरियग्रह सामा- 
जिक मुल्यों के सीधे निकट पहुंचकर कहता है कि जो जितत्ता अपरिश्ही है, वह उत्तना 
ही महान्‌ है। और अपरिगश़ह ही अहिसक हो सकता है; अतः धन-सअम्पत्ति में होड़ 
करने वाला सामाजिक प्रतिष्ठा का पात्र नहीं है। प्रतिष्ठा का पात्र वह है जिसके मन में 
परिग्रह के प्रति विकषंण है। वही समाज में आगे बैठने वा सुपात्न है। ऐसा अपरि- 
ग्रही ही आदरणीय है । ऐसा अपरिय्रही दरिद्री नहीं है, वह संचय की दुष्रवृत्तियों से 
मुक्त समृद्ध मानव है। अपरियग्रह की ऐसी प्रतिप्ठा यदि सामाजिक मूल्य के रूप में हो 
जाए तो समाजवाद की सुखद परिकल्पना आसानी से साकार हो सकती है । 
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आज विभिन्‍न धामिक एवं राजनीतिक मतवादों से संसार पीड़ित है । विभिन्न 
मतवादों के अलग-अलग मंच हैं । इन अलग-अलग मंचों पर उनके कट्टर समर्थक बैठे 
हुए हैं। सब के अपने-अपने तर्क और अपने-अपने आग्रह हैं। किसी को किसी अन्य की 
सुनने की फुरसत नहीं । न कोई आवश्यक ही समझता है कि दुसरे की बात भी सुनी 
जाए, गुनी जाए। सभी अपने-अपने निप्कर्पो के प्रति आश्वस्त हैं | निश्चित हैं । दढ़ हैं । 
दूसरों के विचार और तर्क उनके लिए बकवास हैं। अपनी-अपनी स्थापनाएँ उनके लिए 
पूर्ण व अन्तिम हैं। परिणामतः देश में द्वेप, कटुता, संघर्ष और हिंसा की स्थितियाँ 
विद्यमान हैं । 


इस प्रकार के एकान्त दुराग्रहों के बीच हमें महादीर का अनेकान्त एकदम 
प्रासंगिक लगता है। महावीर का अनेकान्त एक ही वस्तु को अनेक दृष्टियों से देखे जाने 
की संभावनाओं पर वल देता है। यथार्थ सत्ता के अनेक रूप हो सकते हैं ।॥ और उनमें 
से कोई भी रूप अपने आप में पूर्ण नहीं होता । महावीर का अनेकान्त-दर्शन किसी 
भी वस्तु अथवा विचार के प्रति सहिप्णुता का वातावरण निर्मित करता है। यह अने- 
कान्‍्त किसी भी वस्तु अथवा विचार के प्रति अनेक लोगों हारा व्यक्त किए गए अनेक 
कथनों को सत्यांश मानता है | वह यही मानता है कि किसी एक सत्यांश में ही पूर्ण सत्य 
होगा, किन्तु उसमें संत्यांश की संभावता अवश्य हैं। और महावीर का अनेकान्त उन 
सब की शोध कर उन सव में से गुजरकर पूर्ण सत्य की शोध के लिए हमें प्रेरित करता 
है। कोई सत्यांश अपने आप में पूर्ण नहीं है । और प्रत्येक दृष्टिकोण में सत्यांश होता । 
अतः महावीर का अनेकान्त हमें प्रत्येक दृष्टिकोण में सत्यांश की अभिव्यक्ति के 
प्रति आश्वस्त करते हुए विभिन्न दृष्टिकोणों में से गुजरकर सत्य की शोध के लिए 
आह्वान ठो करता ही हैं, वह वैचारिक धरातल पर सहअस्तित्व का सिद्धान्त ही वन 


गया है । 

महावीर ने 'जियो और जीने दो” का नारा देकर संसार में सव को जीने का समान 
अधिकार दिया । किसी को यह हक नहीं कि वह अपने जीने के लिए दूसरे को न 
जीने दे। संसार के सारे प्राणी समान रूप से महत्त्वपूर्ण हैं।ओऔर महावीर की अहिंसा 
इसीलिए विश्वविदित है । अहिंसा सिद्धान्त को अपना कर इस अणु-आयुधों के युग में 
भी महात्मा गांधी ने यह सिद्ध कर कर दिखाया कि अहिंसा की शर्त अपरिमित है । 
अपनी [अहिसा से उन्होंने उस साम्राज्य को पराजित किया, जिसका सूर्य कभी नहीं 
ड्बता था । 


महावीर की अहिंसा, उनका अनेकान्त, उनका अपरिय्रह, सभी प्राणियों को समान 
देखने की उनकी दृष्टि, 'जियो और जीने दो' का उनका नारा वर्तमान युग में हम 
सबको आकर्षित कर रहे हैं और अत्यन्त प्रासंगिक बने हुए हैं । [0 
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चित-अचित सब किसी दर्पण की तरह 
जिसमें उजागर स्वच्छ, सांग समान 
नाश और उत्पत्ति प्रतिविम्बित जहाँ 
प्रत्यक्ष सह-अनुमान 

जो जगत्‌ अध्यक्ष 

सूरज की तरह राहें दिखाता 

वह विधाता ज्ञान का 

होकर नयन से 

हृदय तक उतरे हमारे 

चह संवारे, स्वप्त-जागृति सब संवारे 


दो 


आंख में जिनके नहीं हैं लाल डोरे 
भक्‍त-मत्त के निकट 

प्रकटित हेपलब जिनके निहोरे 
एकटक, कमलाक्ष, स्फुटमूर्ति 
प्रशमित नित्य-निर्मल 

नयन-पथ से हृदय में 

जायें, पधारें वे अचंचल 


मुनिश्रो विद्यानन्द-विशेषांक 


नेयत्पथगामी भवतुमे 


_] भवानीप्रसाद सिश्र 


तीन 


इन्द्र-मुकुट-मणि-आभा 

जिनके छुठताल कमल-पद-तल घोती है 
जिनके चरणों की ग्रति-सरिता 
अखिल ताप-शामक होती हूँ 

जिनका ध्यात किया और ज्वाला 
जाग्मत चुझी जगत्‌ की क्षण में 

महावीर स्वामी आये वे 

नयन-पन्यथ से भीतर, मन में ! 


चार 


जिनके पूजन की घुन में 
यतिवंत किसी दादुर ने दवकर 


स्वर्गिक श्री-सुपमा के आलयब 
नयी एक महिमा से सीचे 
गूण-समृद्ध, सुखनिधि बह 
देवतुल्य जिस कृपा-कोर 
महावीर स्वामी वे उत्तरें 

मन के भीतर नयन-डोर से ४ 


ख्ब् 


दाहइर 
उ 


८47 ४४ 


#च्च 
जद 
न 


पाँच सात 


तप्त-कनक-आमभा-शरीर भी 'त्रिमुवनी-जयी काम को 
जो विदेह है जिसने जीत लिया 
होकर एक अखिल भी है जो कैशोर काल में 
ज्ञान-गेह है गुक्ति-यूयं को सुलम कर दिया 
जो अज होकर भी जिस सुख-निधि ने जग्रज्जाल में 
सिद्धार्थ-तनय वन आये बन्धु-विदित महिसा मंगरलकर 
श्री-सुपमा-संपन्न अपने-आप प्रसन्न भाव से 
दिव्यलोकों तक छाये नयन-पन्थ से आ उतरें वे 
वे अदभुत गति मन-तट पर जाज्वल्य नाव से ! 
परम अलौकिक 
सनन्‍्मति-स्वामी ञाठ 
उतरें मेरे प्राणों में 
लोचन-पथगामी ! माहमोह-आतंक-व्याधि के 
हे घन्वन्तारि ! 
छ्ह्‌ बन्चु-विदित महिमा मंगलकर 
झ् साधु शरण्य 
उक्ति-तरंगों से जिनकी सहज सर्वोपरि 
वाणी-गंगा भव-भय हरें, प्रणत जन के 
कल-कल-मधुरा है आनन्द बढ़ायें 
जिनके जल से स्नात भक्‍त-दल नयन-पन्थ से उतरें 
महान्नान-तट पर उभरा है मन के भीतर आयें ! 


विमल वृद्धि के हंस आज भी 
जिसे छोड़कर कहीं न जाते 
नयन-पन्थ से वे सन्मति-प्रभु 
थे [] 
मन व्याकुल है, भीतर आते / 


(महावीराष्टक- मूल : कविंवर भागचन्द्रजी ) 


न 
लक 


१७० तीर्थंकर | अप्रैल १९७४ 


भुनिधो विद्यानन्द-विशेषांक 





माना कि सुन्दर होता 
निराकार से आकार 
मगर हर इंच पर 
उसे फूल की तरह 
न खिलायें 

छोड़ दिये जाएँ 
खाली लम्बे-चौड़े मैदान 
ध्वनि और शब्द 

और गान रहें 

मगर ऐसे भी कान रहें 
जो चुप्पी को सुन लें 


भार 


-जनधर्म खण्ड 


शज्पु 


तिराकार को 


निराकार को ढालना 
कैसे बने 

इस ध्यान में 

मने-अनमने 

कुछ साँचे 

पकाये मैंने डालकर 

आँच में । 

साँचे कुछ ठीक-ठीक पक गये 
और ढालने लगा मैं उनके बल पर 
निराकार को आकार में 
विचित्र मगर एक बात हुई 
ढालते-ढालते 

निराकार को आकार में 
साँचे जानदार हो गये 

जो पहले ठीक-ठीक पक गये थे 
अब जान आ जाने पर वे 
यंत्रवत आकार ढालने से 
थक गये 

सांचे मेरे वावजुद 

सोचने लगे 

कि आकारों को 

सीमित किया जाए 

जितना जीवन पिया जाए 
कै प्यासी घरती से 

उसे उससे ज्यादा 





भवानीप्रसाद मिश्र 


साना कि सुंदर होता है 
निराकार से आकार 
मगर हर इंच पर 

उसे फूल की तरह 

ने खिलायें 

छोड़ दिये जाएँ 

खाली लंबे-चौड़े मैदान 
ध्वनि और शब्द 

और गान रहें 

मगर ऐसे भी कान रहें 
जो चुप्पी को सुन लें 
ऐसी भी रहें आँखें 

जो शून्य में से चुन लें 
भनर के सुख 

अंतर से अंतर के 
दुख। | 
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सापेक्ष विकल्प 


अनन्त होना 

बहुत मुश्किल है- 
होता है कोई एक 
गताब्दियों में 
कभी-कभी । 
लेकिन 

सहज है शून्य होना 
हो सकते हैं सभी । 


शून्य और अनन्त के 
बीच ही 
फैला है विस्तार । 
यूं अनन्त भी है 
मात्र एक विन्द्र 
और 
विन्दर के भीतर है 
ऊर्जा अनन्त । 


दोनों के बीच 

अंकों फी जितनी भी गणना है 
निरर्थंक 

जोड़ना और घटाना है ! 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 


4६ 


दिनकर सोनवरूक 


अहम्‌ पीड़ित 


जब 

सक्रियता से पौधे को 
लग जाता है 
अहंकार का कौह्ा 
तो फिर उसमें 

नहीं सिलते 
उपलब्धियों के फूल । 


ऐसे वृक्ष 

हरे-मरे वागीचों में भी 
अलग खड़े रहते हूँ 

ठठ से तने 

और 

अपनी वाँस ऊँचाई को भी 
सावित करते हैं 

एक नया मूल्य । 


बज 


(ह] 


प्रार्थना 


 जिन-जिन अवसरों पर 


खोया था धीरज- 

अब वैसे क्षणों में 

रह सकूँ अविचलित 
--यह बल दो 


जव-जब भी क्षुद्र वातों पर 
तानी है भृकुंटी 
तेज किया है स्वर 
वैसी स्थितियों में 
रह सकू सहज 
__यह सम्बल दो ! 


जिन-जिन अवसरों को 
विताया निष्किय आतलस्त में 
उनको भर सके 
कर्म से, रचना से, 

--वह सूजन-क्षण दो! 


जहाँ-जहाँ भूला हूं 

स्नेह की छाँह को 

आशीप-मरी वाँह को 

उन्हें याद रख सके अहनिश 
--यह इझतज्ञ स्मरण दो! 


_दिनकर सोनवलकर 


श्ड्ड 


नि्वन्द्र 


चलो 
कुछ दिन 
अन्धकार ही सही । 


तुमने भेजी थी 
सूर्य-किरण 
तो स्वागत का मंत्र 
पढ़ा था हमने । 
अब भेजी है 
अँधियारी रात 
इसमें ग्रारयेंगे 

प्रेम के गीत । 


है मनमीत- 
कुछ दिन 
आँसू की धार ही सही 
चलो कुछ दिन 
अन्धकार ही सही । 
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जैन दर्शन की सहज उद्भूति : अनेकान्त 


() क्या हम वस्तु के एक धर्म को भी ठोक से देख पाते हैं ? में समझता हूं 
नहीं देख पाते । 

(0 सम्पत्ति का संग्रह हिंसक कार्य तो है ही, वह एकान्त और अस्याह्ादी 
कार्य भी है । जब हम अपने लिए संग्रह करते है तो दूसरों को 
सापेक्षता में सोचते ही नहीं हैं। 

(2 परिणग्रह हजार सुक्ष्म परों से चलकर हमारे पास आता हैँ भर हम 
गफलत में पकड़ लिये जाते हैं । 


--जयकुमार जलूज 


अनेकान्त जैन दर्शन की सहज उद्भूति है । जैन दार्शनिकों ने द्रव्य/पदार्थ सत्ता 
या वस्तु का जैसा विवेचन किया है उससे उन्हें अनेकान्त तक पहुँचना ही था। उनका 
द्रव्य-विवेचन एक अत्यन्त तटस्थ वैज्ञानिक विवेचन है । परवर्ती शुद्ध विज्ञानों से दूर तक 
उसका समर्थन होता है । जैन दर्शन के अनुसार द्रव्य के अनेक (अनन्त नहीं) गुण हैं--- 
जैसे जीव द्वव्य के ज्ञान, दर्शन, सुख, वीय आदि और पुद्गल द्रव्य के रूप, रस, गन्ध, स्पर्श 
आदि | वस्तु या द्रव्य आकार में कितना ही छोटा हो लेकिन हम उसे सम्पूर्णत: नहीं देख 
सकते । मैं उसके एक गुण को देखता हूँ, आप दूसरे गुण को, और लोग तीसरे, चौथे गुण 
को भी देख सकते हैं; लेकिन एक व्यवित यु गपत्‌ सभी गुणों को देखने में समर्थ नहीं है । 
सबके देखे हुए का योग नहीं किया जा सकता और योग हो भी जाए तो भी वह सभी दर्शकों 
के लिए विश्वसनीय कहाँ हो पायेगा? कई खण्ड ज्ञान मिल कर एक अखण्ड ज्ञान की प्रामा- 
णिक प्रतीति शायद ही करा पायें । जगह-जगह दूटी हुई रेखा एक अदूठ रेखा वा श्रम ही 
पैदा कर सकती है; वह वस्तुतः अटूठ रेखा नही होती । इस प्रकार वस्तु अधिकांगत: 
अदेखी रह जाती है । 


वस्तु के गूण परिवत्तनशील हैं । गुणों का परिवर्तन ही वस्तु का परिवर्तन है । इसी- 
लिए वस्तु कोई स्थिर सत्ता नहीं है । वह उत्पाद और व्यय के वशीभूत है । हर क्षण उसमें 
कुछ नया उत्पन्न होता है और कुछ पुराना क्षय होता है । वह अपनी पर्या्ें बदलती है-पूर्व 
पर्याय त्यागती है और उत्तर पर्याय को प्राप्त करती है । यह ऋम अनादि अनन्त और शाम्यत 
है। यह कभी विच्छिन्न नहीं होता । हम पहले क्षण जिस वस्तु को देखते है और दूसरे क्षण 
वही वस्तु नहीं होती । नदी फे किनारे पर खड़े होकर हम एक ही नदी को नहीं देखते । हर 
क्षण दूसरी नदी होती है । 


मुनि्री विद्यानन्द-विशेषांक 


न्क्त 
|] 
ल्‍्ं 


अनेक गुणवाली ये वस्तुएँ अनन्तधर्मा हैं । वस्तु के गुणों को गरिना जा सकता है । 
गुण वस्तु के स्वभाव हैं, वस्तु में ही रहते हैं और स्वयं निर्गुण होते हैं।'* उनकी सत्ता निर- 
पेक्ष है। इसके विपरीत वस्तु के धर्म अनन्त हैं । वे वस्तु में नहीं रहते । उनकी सत्ता सापेक्ष ' 
है। इसलिए वे किसी की सापेक्षता में ही प्रकट होते है । सापेक्षता गयी तो वह धर्म भी गया । 
परिय्ेक्ष्य यां दृष्टि-बिन्दु के बदलते ही दृश्य बदल जाता है । दूसरे परिय्रेक्ष्य से देखते पर. 
दूसरा दृश्य होता है । धर्म व्यवहार-क्षेत्रीय है। वस्तु का छोटा होना, बड़ा होना, पति, पिता 
पुत्र आदि होना व्यवहार और सापेक्षता का विपय है । इसीलिए रूप, रस, गन्ध आदि जहाँ 
गुण हैं वहीं छोटापन, बड़ापन, पततित्व, पितृत्व, पुत्रत्च आदि गुण नहीं; धर्म हैं। 


अनन्त वस्तुओं के कारण अनन्त सायेक्षताएँ निर्मित होती हैं । सापेक्षताओं के गुण, 
मात्रा, लम्बाई, चौड़ाई, ऊँचाई, स्थान, काल आदि अनेक आधार होते हैं । वस्तु का अच्छा, 
भारी, लम्बा, चौड़ा, ऊँचा, दूर, प्राचीन आदि होना किसी सापेक्षता में ही होता है । सापे- 
क्षता प्रस्तुत करने का कार्य केवल उसी वर्ग की वस्तु नहीं अन्य वर्गों की वस्तुएँ (जीव, 
पुद्गल, धर्म, अधर्म, आकाश, काल) उनके भेद और उनकी अनन्त संख्याएँ करती हैं । 
सापेक्षताओं से वस्तु के अनन्त धर्म निर्मित होते हैं। एक ही वस्तु अनन्त भूमिकाओं में होती 
हैं । एक ही व्यक्ति पिता, पुत्र, भाई, गुरु, शिप्य, शत्रु, मित्र, तटस्थ आदि कितने ही रूपों 
था धर्मो में प्रकट होता है । हम किसी एक कोण से देख कर वस्तु का नामकरण कर देते हैं। 
नामकरण वस्तु के सम्पूर्ण स्वरूप को संकेतित नहीं करता । वस्तु के नाता धर्मो में से उसके 
केवल एक धर्म पर ही टिका होता है नाम । शब्दों पर व्यूत्पत्ति और अर्थ की दृष्टि से विचार 
करते हुए आठवीं शताब्दी ईसा-यूव॑ के भारतीय आचार्य यास्क ने वस्तु की इस अनन्त 
ध्मिता को अपने ढंग से अनुभव किया था--स्थूणा (खम्भा) शब्द की व्युत्पत्ति स्था 
(खड़ा होना) धातु से मानी जाती है। यदि खम्भे को खड़ा होने के कारण स्थूणा कहा 
जाता है तो उसे गड्ढे में घँसे होने के कारण दरशया (गड्ढे में घँसा हुआ) और वल्लियों 

2 को सँभालने के कारण सज्जनी (वल्लियों को संभालनेवाला ) भी कहा जाना चाहिये ।* 


क्या हम वस्तु के एक धर्म को भी ठीक से देख पाते हैं ? मैं समझता हूँ, नहीं देख 
पाते । उदाहरण के लिए अध्यापक को लें । यह नाम व्यक्ति के, एक धर्म पर आधारित है । 
हमने उसके अन्य सभी धर्मो को नकार दिया । सौदा खरीदते समय वह खरीददार है, पुत्र 
को चाकलेट दिलाते समय पिता है । हमने इन सवकी ओर ध्यान नहीं दिया । यहाँ तक कि 
कक्षा पढ़ाने से सफलतापूर्वक बचते समय भी उसे अध्यापक कहा; लेकिन उसके इस एक 
धर्म अध्यापन के भी तो अनेक स्तर हैं---कभी उसने बहुत तेजस्वी अध्यापन किया होगा, 
2 न न सन पतन मद पक+ उसपर नपस 
१, द्रव्याक्षया निुणा गुणा:--तत्त्वार्थसूत्र ५।४० 
२. निरुक्‍त, १-११ 
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कभो वहुत शिधिल और इन दोनों के मध्य अध्यापन के सैकड़ों कोटि-क्रम हैं। इन सव पर 
हमारी दृष्टि कहाँ जा पाती है ? 


इस श्रकार वस्तु के अनेक गृण हैं । वह निरन्तर परिवर्ततशील है और उसके अनन्त 


धर्म हैं । क्या हम वस्तु को उसकी सम्पूर्णता में देख सकते हैं, जान सकते हैं ? संभव 
नहीं 


जितना भी हम देख और जान पाते हैं, वर्णन उससे भी कम कर पाते हैं । हमारी भाषा 

हमारी दृष्टि की तुलना में और भी असमर्थ, अपर्याप्त, अपूर्ण और अयवार्थ है ।* नाना- 
धर्मात्मक वस्तु की विराट सत्ता के समक्ष हमारी दृष्टि को सूचित करने वाली भाषा वहुत 
बीनी है । वह एक टूटी नाव के सहारे समद्र के किनारे खड़े होने की स्थिति है; लेकिन 
अपने अहंकार में अपनी इस स्थिति को समझते ही नहीं हैं । महावीर ने वस्त॒ की विराठता 
और हमारे सामर्थ्य की सीमा स्पप्ट करके हमारे इसी अहंकार को तोड़ा है । उन्होंने टोने कहा 

वस्तु उत्तनी ही नहीं है, जितनी तुम्हें अपने दृष्टिकोण से दिखायी दे रही ही है । वह इतनी 
विराट है कि उसे अनन्त दृष्टिकोणों से देखा जा सकता है । अनेक विरोधी प्रतीत होने वाले 
धरम उसमें युगपत्‌ विद्यमान हैं । तुम्हें जो दृष्टिकोण विरोधी मालम पड़ता है उसे निर्मित 
करने वाला धर्म भी वस्तु में है । तुम ईमानदारी से--थोड़ा विरोधी दुप्टिकोण से--देखो 
तो सही । तुम्हें वह दिखायी देगा । एकान्त दृष्टि से विपरीत यह अनेकान्त दृष्टि है । यही 
अनेकान्तवाद है । यह विचार या दर्शन है। एक ओर वस्तु के अनेक गुण, बदलती पर्यायें, 
और अनन्तधर्मिता का और दूसरी ओर मानव-दृष्टि की सीमाओं का वोध होते ही यह सहज 
ही उद्भूत हो उठा । विचार में सहिप्णता आयी तो भाषा में उसे आना ही था । विचार में 
जो अनेकान्त है वाणी में वही स्याह्माद है । 


स्यात्‌ शब्द शायद के अर्थ में नहीं है । स्यात्‌ का अर्थ शायद हो तब तो वस्तु के स्वरूप- 
कथन में सुनिश्चितता नहीं रही । णायद ऐसा है, वैसा है--यह तो बगलें झकिना हुआ । 
पालि और प्राइृत में स्यात्‌ शब्द का ध्वनि विकास से प्राप्त रूप 'सिया' वस्तु के सुनिश्चित 
भेदों के साथ प्रयोग में आया है । किसी वस्तु के धर्म-कथन के समय स्यात णब्द का प्रयोग 
यह सूचित करता है कि यह धर्म निश्चय ही ऐसा है, लेकिन, अन्य सापेक्षताओं में सुनिश्चित 
रूप से संबंधित वस्तु के अन्य धर्म भी है । इन धर्मो को कहा नहीं जा रहा है, क्योंकि शब्द 
सभी धर्मो को युगपत्‌ संकेतित नहीं कर सकने । यानी स्यात शब्द केवल इस बात का सूचवा 
है कि कहने के वाद भी बहुत कुछ अनकहा रह गया है । इस प्रकार वह संभावना, अनिमचय 
भ्रम आदि का द्योतक नहीं, सुनिश्चितता और सत्य का प्रतीक है। वह अनेकान्त-चिन्तन 
वा बाहक है और हमें धोखे से बचाता है 





” भाषा पदार्थों को अपूर्ण और यथार्थ रूप में लक्षित करती है। (मिशेल बीएल 
सीमेंटिवस, पृ. १७१) 


सुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक श्ज्फ 


महावीर ने अनेकान्त को यदि चिन्तन और वाणी का ही विपय वनाया होता तो में 
उससे विशेष लाभ नहीं था । अनेकान्तवाद और उसका भाषिक प्रतिनिधि स्याह्राद के 
वादों में एक वाद और वन जाता । उसकी कितावी महत्ता ही होती; लेकिन महावीर 
किताबी व्यक्ति थे ही नहीं । दर्शन और ज्ञान तो उनके लिए रास्ता था । इस रास्ते 
चरित्र तक पहुँचे थे | मृक्ति का मार्ग भी उन्होंने इसी प्रकार निरूपित किया है--. 
दर्शनजानचारित्राणि मोक्षमार्ग ' । यहाँ चारित्य सर्वोच्च स्थान पर है | उस पर विशेष 
बल है । यह स्वाभाविक ही था कि ऐसा व्यक्त अनेकान्त-चिन्तन को आचार का विपय 
भी बनाता । थनेकान्त-चिन्तन ही आचार में अहिंसा के रूप में प्रकट हुआ । 

अपने अहंकार के कारण हम अपने-आप को ही विराट समझते हैं। शायद हम अपने 
आपको अपेक्षाकृत अधिक देख पाते हैं; इसलिए अन्य वस्तुओं की तुलना में जिन्हें हम अधिक 
नहीं देख पाते अपने-आपको बड़ा मान बैठते हैं । महावीर ने वस्तु की विराठता को उसके 
अनेक गण, बदलती पर्यायों और नाना धर्मात्मकता के आधार पर इस प्रकार स्पष्ट किया कि 
हमें उसके लिए--दूसरों के लिए हाशिया छोड़ना पड़ा । उन्होंने न तो आदेश दिया, न वस्तु 
के धर्म को अव्याकृत कह कर अव्याख्यायित रहने दिया--उन्होंने वस्तु स्वरूप की विराटता 
से हमें परिचित कराया । उन्होंने विषय का ऐसा विवेचन किया कि हमने अहिसा को अपने 
भीतर से उपलब्ध कर लिया । अहिंसा को यदि अनेकान्त के रूप में उन्होंने वैचारिक आधार 
न दिया होता तो वे एक दार्शनिक निराशा की सृष्टि करते । बिना वैचारिक आधार के 
अहिंसा बहुत दिन तक टिक नहीं पाती । उसका भी वही हश्न होता जो बहुत से विचारहीन 
आचारों का होता है ! इसके विपरीत यदि अनेकान्त केवल विचार का ही विपय रहता तो 
वह पण्डितों के वाद-विवाद तक ही सीमित होकर रह जाता । 


यही अनेकान्त समाज-व्यवस्था के क्षेत्र में अपरिग्रह का रूप ग्रहण करता है । इस 

प्रकार एक निजी आचार तक ही वह सीमित नहीं है । सम्पत्ति का संग्रह हिसक कार्य तो 
है ही वह एकान्त और अस्याद्वादी कार्य भी है । जब हम अपने लिए संग्रह करते हैं तो दूसरों 
की सापेक्षता में कुछ सोचते ही नहीं हैं । अपने आपको महत्त्व-केन्द्र मान लेते हैं। दूसरों के 
लिए हाशिया न छोड़ने के कारण विस्फोट और क्रान्ति होना स्वाभाविक है | महावीर के 
समय से आज का समय अधिक जटिल हैं। आज हम अधिक जटिल और परोक्ष अर्थ तथा 
राजव्यवस्था के अन्तगंत रह रहे हैं । हमें पता ही नहीं चलता और हमारी सम्पत्ति तथा 
सत्ता अन्य ह॒थों में केन्द्रित हो जाती है । इन हाथों के स्वामी एक स्वयं के द्वारा संचालित 
जयजयकार से घिर जाते हैं । मालाएँ, अभिनन्दन, चमचे, भाट, अफसर और चपरासी, 
सट्टा और काला बाजार उन्हें सर्वज्ञ बना देते हैं । यह अपनी औकात को भूलना है। वस्तु 
के स्वरूप की नासमझी है | यहाँ आम आदमी को केवल एक ही कोण से देखा जा रहा हैं । 
और उसे असहाय समझा जा रहा है । यह उसका दोप नहीं; हमारी दृष्टि का दोष है । काश, 
(शेप पृष्ठ १९० पर) 
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जा जेन भक्ति 
अहेत॒क भक्ति-मार्गे 


एक ही आत्मा के दो रूप-एक, 
मिथ्यात्व में डबा है किन्तु जगकर 
अन्तरात्मा होकर; दूसरा रूप शुद्ध- 
विशुद्ध परमात्मा की ओर मड़ता है । 
जीवन में जहुत मोड़ आते हैं किन्तु 
आत्मा का यह मोड़ अनोखा होता 
है-सुहाय और ललक-भरा। प्रिय- 
मिलन की ललक, कौन तुलना कर 
सका है उसकी ? अनिर्वचनीय की 
पियास जिसमें जग गयी, यह स्वयं 
अवषतव्य हो जाता हैं। 


--ड. प्रेमसागर जैन 





जैनग्रन्थों में भवित से मुक्ति वाली वात एकाधिक स्थलों पर मिलती है । जैन 
आचार्यो ने इसे सिद्धान्त रूप से स्वीकार किया तो जैन कवियों ने स्थान-स्थान पर 
भगवान्‌ से मुक्ति की याचना की । उनकी याचना विफल हुई हो, ऐसा नहीं है । उन्हें 


ध 
शसा5ई न 


मुक्ति मिलने का पूर्ण विश्वास था और वह पूरा हुआ। मुक्ति तो वेप्णव, शैव, ईसाई, 
पारसी सभी भकक्‍तों को उनके आराथ्य देवों ने दी; किन्तु यहाँ थोड़ा-सा अन्तर है । गज 
को ग्राह से बचाने के लिए जैसे विष्णु विष्णु-लोक से दोड़ आये. वैसे जैन भगवान्‌ नही 
दौड़ता । वह अपने स्थान से हिलता भी नहीं । इस पर, एक भवत तो विलाप करते हाए कह 
उठा-“जो तुम मोख देत नहिं हमको, कहो जायें किहि डेरा ।” किन्तु लिनदेव पसीजे नही । 
एक दूसरे स्थान पर, एक दूसरे कवि ने कहा---जगत में सो देवन को देव । जासु 
चरन परसें एइन्द्रादिक, होय मुकति स्वयमेव |” यहाँ भी भगवान्‌ दौड़कार नहीं आया । 
भक्‍त स्वयं गया, चरणों का स्पर्ण किया और उसे मुक्ति मिल गयी । वास्तविकता यह है 
कि 'जिनेद्ध' कर्ता नहीं है, फिर थे मुक्त देने का काम भी नहीं कर सबने, तदपि ऊँन 
भवत कवि उनसे मुक्ति मांगते रहे भौर वह उन्हें मिलतो भी रही; कैसे ? 
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एक प्रश्न है, जिसका उत्तर, जैन भक्ति को जैनेतर भवित से पृथक्‌ कर देता है । 
इस प्रश्न पर आचार्य समन्तभद्र ने गहराई से सोचा था। उनका कथन है कि जैनप्रभु 
कुछ नहीं देता, दे नहीं सकता, क्योंकि उसमें कत्त॑ त्व-शक्ति नहीं है; फिर भी उसके 
पुष्य-गुणों के स्मरण से मन पवित्र हो जाता है । मन के पवित्र होने का अर्थ हैं कि वह 
संसार से पराझमुख होकर जिनेन्द्र की ओर उन्मुख हो जाता है। दूसरी वात, मव के 
मुड़ते ही दुरिताञ्जन स्वतः दूर हो जाते हैं। दुरिताञज्जन ही कर्म है। उनके दूर होने 
का अर्थ है--कर्मो से छुटकारा | इसी को मुक्ति कहते हैं । यह सब होता है मन के पावन 
होने से और यह पावनता आती है जिनेन्द्र-स्मरण से । भगवान्‌ कुछ नहीं देता, किन्तु 
उसके स्मरण-मात्र से मन पवित्र तो होता है।यही है वह वात , जिससे जीव सब 
कुछ पा जाता है । 


इसरा प्रश्न है--जिनेन्द्र के स्मरण से मन पावन वयों होता है ? जिनेन्द्र के 
स्मरण का सीधघा-साधा अर्थ है--मन का जिनेन्द्र की ओर मुड़ना । मुड़ना ही मुख्य है। 
इसी को हठवादी तान्ब्रिक परम्परा में मूलाधार कुण्डलिनी का जगना कहते हैं । जब 
मन एक वार मुड़ गया है, जिनेन्द्र के स्मरण का आनन्द पा लिया है, तो बह वार-वार 
लौटकर भी, पुन:-पुन: मुड़ने को ललकता है। यह ललक ही बड़ी बात है। यही आगे 
चलकर मन को स्थायी रूप से मोड़ देती है। स्थायी रूप से मुड़ने का अर्थ है, जिनेन्द्र,का 
दर्शन और तादात्म्य । इसे रहस्यवादी परम्परा में तीसरी और चौथी अवस्था कहते 
हैं । पहली अवस्था है मुड़ना और दूसरी दशा है वार-बार मुड़ने की लल॒क | एक बार 
जब आराध्य का दर्शन हो जाता है, तो तादात्म्य हुए बिना रहता नहीं। कबीर की 
बहुरिया यह कहती रही--“धनि मैली पिउ ऊजरा, किहि विधि लागूं पाय॑ ।” किन्तु 
उसका ऐसा सोचना चल ही रहा था कि वह पिड से तद्रूप हो गयी। जैनकवि 
बनारसीदास के--“बालम तुहुं तन चितवत गागरि फूटि, अंचरा गौ फहराय सरम गे 
छूटि ।” में भी यही भाव है। मन के आराध्य पर स्थायी रूप से टिकने के बाद वह 
तन्‍्मय हुए विना नहीं रहता । फिर “पिय मेरे घट, मैं पिय माहि। जल-तरंग ज्यों 
दुविधा नाहि ।” से दोनों एक हो जाते हैं । 


यहाँ रहस्यवादी परम्परा से स्पष्ट अन्तर है। जैनाराध्य 'पर' नहीं है । वह 
'स्व' ही है। जो जिनेन्द्र है, वही स्वात्मा का स्वरूप है। दोनों में कोई अन्तर नहीं है । 
आचार्य योगीन्दु ने परमात्म प्रकाश में, 'जेहउ णिम्मलु णाणमउ सिद्धिह णिवसइ देउ । 
तिहुउ णिवसइ वंभु पर देहहेँ मं करि भेंउ ॥।” कह कर आत्मा और सिद्ध का स्वरूप एक 
भाना हैं। उनकी दृष्टि में सिद्ध और ब्रह्म पर्यायवाची हैं, एक हैं, समान हैं, तो फिर 
इसका अर्थ हुआ कि वे आत्मा और ब्रह्म को एक समान मानते हैं। इसी को जैन हिन्दी 
कवि मद्ठारक शुभचन्द्र ने तत्त्वसारदृहा में चिदुरूप चिता चेतन रे साक्षी परम ब्रह्म ।' 
कवि वनारसीदास ने नाटक समयसार में, “सोह घट मन्दिर में चेतन प्रगट रूप, ऐसो 
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जिनराज ताहि बंदत वनारसी 4” और भैय्या भगवतीदास ने ब्रह्मविलास' में, “सिद्ध 
के समान है विराजमान चिदानन्द, ताही को निहार निजरूप मान लीजिए ॥” कहकर 
सिद्ध किया है। 


तीसरा प्रश्न है कि जब आत्मा और परमात्मा का स्वरूप अभिन्न है, दोनों 
एक समान हैं, तो कौन किसकी ओर मुड़ता है और क्‍यों मुड़ता हैं ? आचार्य पूज्यपाद ने 
समाघितन्त्र में आत्मा के तीन भेद बताये हैं--वहिरात्मा, अन्तरात्मा और परमात्मा । 
वहिरात्मा वह है जो ब्रह्म के स्वरूप को नहीं देख सकता, परद्रव्य में लीन रहता है और 
मिथ्यावन्त है। अन्तरात्मा में ब्रह्म को देखने की शवित तो उत्पन्न हो जाती है, किन्तु 
वह स्वयं पूर्ण शुद्ध नहीं होता । परमात्मा आत्मा का वह रूप है, जिसमें शुद्ध स्वभाव 
उत्पन्न हो गया है और जिसमें सव लोकालोक झलक उठे हैं। अनुभूति-त्रिया में आत्मा 
के दो ही रूप काम करते हैं, एक तो वह जो अभी परमात्मपद को प्राप्त नहीं कर 
सका है और दूसरा वह जो परमात्मा कहलाता है। पहला अनुभूति-कर्तता है और 
दूसरा अनुभूति तत्त्व । पहला मुड़ता है और दूसरा वह लक्ष्य है, जहाँ उसे पहुँचना है । 
एक ही आत्मा के दो रूप-एक मिथ्यात्व में ड्वा है किन्तु जगकर अन्तरात्मा होकर, 
दूसरे रूप-शुद्ध-विशुद्ध परमात्मा की ओर मुड़ता है । जीवन में वहुत मोड़ आते है; किन्तु 
आत्मा का यह मोड़ अनोखा होता है--सुहाग और ललक-भरा। प्रिय-मिलन की ललक, 
कौन तुलना कर सका है उसकी | अनिर्वचनीय की पियास जिसमें जग गयी, वह स्वयं 
अववतब्य हो जाता है; कौन कह सका है उसे ? 


कबीर की आत्मा भी ब्रह्म की ओर मुड़ी है, किन्तु थोड़ा-सा अन्तर है । 
कबीर ने जिस आत्मा का निरूपण किया है, वह विश्व-व्यापी ब्रह्म का खण्ड अंश है 
जबकि जैन कवियों की आत्मा कर्म-मल को धोकर स्वयं ब्रह्म वन जाती है, वह किसी 
अन्य का अंश नहीं है। उसे अपने से भिन्न किसी 'पर' के पास नहीं जाना होता । 
वह स्वयं आत्मा है और स्वयं परमात्मा । मन जब संसार की ओर मुड़ा रहता है 
तब आत्मा मिथ्यावन्त है, साधारण संसारी जीव है और जब मन अपने ही घृद्ध-विशृद्ध 
परमानन्द रूप की ओर मुड़ उठता है तो वह पहले अन्तरात्मा और फिर परमात्मा बन 
जाता है । 


चौथा प्रश्न है कि जैन भवत ऐसे भगवान्‌ के चरणों में अपने श्रद्धा-पुष्प सक्षता 
है, जो स्वयं वीतरागी है, अर्थात्‌ राग-द्वेपों से रहित है। वीतरागी होने से पूजा का 
उस पर प्रभाव नहीं पड़ता और विवान्तवैर होने से निन्‍्दा से वह विचलित नहीं होता । 
ऐसे भगवान्‌ की पूजा, भक्ति, उपासना, अचंना आदि करने से लाभ वया है ? वह 
मोक्ष में बैठा है। यहां आ नहीं सकता । भवत के दुःख दूर नहीं कर सकता । फिर ऐसे 
वीतरागी से राग का अर्थ कया है ? राग कैसा ही हो, भले ही वीतरागी में किया गया हो, 
कर्मो के आस्रव (आगमन) का कारण है। इसका उत्तर देने हुए आचार्य समन्तभट्ट 
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ने लिखा है, “पूज्य भगवान्‌ जिनेन्द्र की पूजा करते हुए, अनुराग के कारण जो लेश-मात्र 
पाप का उपाजेन होता है, वह वहु पुण्यराशि में उसी प्रकार दोप का कारण नहीं बनता, 
जिस प्रकार कि विष की एक कणिका शीत शिवाम्बु राशि को-ठण्डे कल्याणकारी जल 
से भरे हुए समुद्र को दूषित करने में समर्थ नहीं होती है ।” अर्थात्‌ जिनेद्ध में अनुराग 
करने से लेश-मात्र ही सही, पाप तो होता है, किन्तु पुण्य इतना अधिक होता है कि वह 
रज्चमान्र पाप उसको दृषित करने की सामर्थ्य नहीं रखता। आचार्य कुन्दकुन्द ने 
वीतरागियों में अनुराग करने वाले को सच्चा योगी कहा है । उनका यह भी कथन है 
आचार्य, उपाध्याय और साधु में प्रीति करने वाला सम्यग्दृष्टि हो जाता है; अर्थात्‌ 
उनकी दृष्टि में बीतरागी में किया गया अनुराग, यत्किड्चित्‌ भी पाप का कारण 
नहीं है । 


वीतरागी परमात्मा पर' नहीं है, वह स्व आत्मा' ही है। योगीन्द्र का कथन 
है, 'एहु जू अप्पा परमप्पा, कम्म-विसेसें जायउ जप्पा।” परमानन्द स्वभाव वाले भगवान्‌ 
जिनेन्द्र को योगीन्दु ने परमात्मा कहा और वह ही स्व आत्मा है, ऐसा भी कहा। 
उन्होंने लिखा है, “जो जिणु केवल णाणमउ परमाणंद सहाठ | सो परमप्पठ परम-परु सो 
जिय अप्प सहाउ ॥” अतः जिनेन्द्र में अनुराग करना अपनी आत्मा में ही प्रेम करना 
है। आत्म-प्रेम का अर्थ है--आत्मसिद्धि, जिसे योग कहते हैं । जिनेन्द्र का अनुराग भी 
मोक्ष देता है। आचार्य पृज्यपाद ने, आठ कर्मों का नाश कर आत्मस्वभाव को साधने 
वाले भगवान्‌ सिद्ध से मीक्ष की प्रार्थना की है । उन्होंने यह भी लिखा है कि भगवान्‌ 
जिनेन्द्र का मुख देखने से ही मुक्ति-हूपी लक्ष्मी का मुख दिखायी पड़ता है, अन्यथा नहीं । 


पाँचवाँ प्रश्त भवित के क्षेत्र में सौदेवाजी से सम्बन्धित है। जो जीव भक्ति 
करेगा, भगवान्‌ उसे कुछ देगा--इहलौकिक सब कुछ । कबीर ने इसे कंभी स्वीकार 
नहीं किया । वे एक मस्त जीव थे । लेन-देन से उनका कोई सम्बन्ध नहीं था। इस 
प्रवुत्ति को पनपाने के लिए जिस वीज की आवश्यकता होती है, वह कवीर में था ह 
नहीं । वे तो बिना कुछ मांगे पूर्ण आत्म-समर्पण के पक्ष में थे। उनका पूर्ण विश्वास था 
कि मन को “विसमल' किये बिना ब्रह्म के दर्शन नहीं हो सकते । जब तक सर नहीं दोगे 
ब्रह्म नहीं मिलेगा । कबीर का कहना था कि ब्रह्म में मत लगा देने से, मन का मलीमस 
स्वतः दूर हो जाता है । ऐसा नहीं कि पहले मल दूर करो तब ब्रह्म आयेगा। सर 
काट कर हाथ पर रख लो, यही मुख्य है। सर मैला है कि साफ, यह देखने की आच- 
श्यकता नहीं है। सर कटते ही समर्पण पूरा हो जाएगा, और तभी ब्रह्म भी प्राप्त हो 
सकेगा । इसे कहते हैं-विला शर्ते समर्पण | इसे ही अहैतुक प्रेम अथवा अहैतुकी भक्ति 
कहते हैं । 


अहैतुकता जैसी जैत भक्ति-मार्ग में बन पाती है, अन्यत्र नहीं। जैन भगवान्‌ 
विश्व का नियन्ता नहीं है, वह मुक्त है, अकर्तता हैं। वह नितान्त वीतरागी है। वह दृष्टा 
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भर है । ऐसे भगवान्‌ की भवित कोई भी भवत निप्काम होकर ही कर सकता है । कुछ 
न देने वाले का दर्शनाकांक्षी निप्काम होगा ही, यह सत्य हैं। ऐसे प्रभू की दर्शनाकांक्षा 
भी होती है, तो वह कहाँ टिके ? प्रश्न यह है । एक सहारा है---बवीतरागी के गुंण, अर्थ 
उसकी वीतरागता । निप्काम भक्त को वही भाती है। और वह वीतरागता स्वयं भक्‍त 
में मौजूद है, छिपी पड़ी है| वीतरागी के दर्शन से उसे ढूंढ़ने की प्रेरणा मिलती है--स्वत 
इतना ही है | शर्त को कोई स्थान नहीं | लेन-देन से कोई मतलब नहीं । 


दूसरी वात, जैन भक्त को समर्पण करने अन्यत्र नहीं जाना पड़ता । वहाँ तो 
स्व” के प्रति स्व को समपित करना होता है | जीवात्मा में परमात्म-रूप होने की 
भावना ज्यों ही जगती है, वह परमात्मा वन जाती है । जैसे सूर्य के प्रतापवान होने पर 
घन-समूह को विदीर्ण होना ही पड़ता है और सूर्य निरावाध ज्योतिवन्त हो उठता 
है, जैसे द्वितीया के चन्द्र के आगमन की इच्छा होते ही अमा की निशा को मार्ग देना ही 
पड़ता है और उसकी शीतल किरणें चतुदिक्‌ विकीर्ण हो जाती हैं, जैसे नदी की धार 
में मरोड़ आते ही पत्थरों को चूर्ण-चूर्ण होना ही पड़ता है और वह एक स्वस्थ प्रवाह 
लिए बह उठती है, वैसे ही आत्मा में समपंण-भाव के उगते ही परमात्म-प्रकाण उदित 
हो उठता है । जब समर्पण के सहारे आत्मा स्वयं ब्रह्म बन सकती है. तो उसे अपना 
समर्पण सहेतुक बनाने की क्या आवश्यकता है ? सहैतुक तो वहाँ हो, जहाँ हित्व हो 
जहाँ भेद हो, पृथक्करण हो । यहाँ तो एक ही चीज है। 'स्व' के प्रति स्व का यह 
समर्पण जितना अहैतुक हो सकता है, अन्य नहीं । 


निष्काम भवित ही काम्य है। श्रीमद्‌ भगवत्‌ गीता में भक्ति की निष्कामता पर 
सर्वाधिक बल दिया गया है। कर्मण्यमेवाधिकारस्ते मा फलेपु कदाचन्‌' ब्सी की एक कड़ी 
है। गीता ने संन्यास इसी को कहा, जिसमें काम्य कर्मों का न्यास हो । सच्चा त्याग 
वही है, जिसमें सर्वकर्म-फल-त्याम हो, जैसे--काम्यानां कर्मणां न्‍्यासं सन्यास कावयों 
विदु:। सर्वकर्मफलत्यागं प्राहुस्त्यागों विचक्षणा ।” इसी निष्कामता को लेकर 
गांधीजी ने अनासक्ति योग-जैसे महान्‌ ग्रन्थ की रचना की थी । जब तक निष्कामता 
न होगी, अनासवित हो ही नहीं सकती । अनासवत हुए बिना फल-त्याग असम्भव है । 
चिपकन तभी तक है, जब तक फल-प्राप्त करने की लालसा है। यदि कर्म मुरव ओर फल 
गौण हो जाए तो व्यक्ति और समाज ही नहीं, राष्ट्र भी समुन्नति के शिस्नर पर पहुँच 
सकता है। फल गौण होता है अनासवित से और अनासवित आती ह निम्भामता से । 
जैन ग्रन्थों में उसके सूत्र बहुत है। स्थान-स्थान पर प्राप्त होते हैं 


जैन भवित-मार्ग की विशेषता ज्ञानमलकता । ज्ञान-बिना भवित अन्ध है अ 
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भक्ति ज्ञान से मिलती है। शायद जैनाचार्यों ने इसी कारण अपने प्रसिद्ध सूत्र 
सम्यग्दर्शवज्ञानचारित्राणि मोक्षमार्ग:' में सम्यर्दर्शन को प्रथम स्थाल दिया है। दर्शन 
का अर्थ है श्रद्धा। कोरी श्रद्धा नहीं, उसे सम्यक्‌ पद से युक्त होना ही चाहिये। 
आचार्य समन्तभद्न सुश्रद्धा के पक्षपाती थे। यहाँ सु सम्यक्त्व का द्योतक है। सम्य- 
रद्शन और ज्ञान दोनों एक दूसरे के आश्रित हैं। अच्योन्याश्रित हैं। एक दूसरे के 
विना अधूरे हैं। 


दोनों में जैसा समन्वय जैन काव्यों में निभ सका, अन्यत्र नहीं। इसका कारण 
है-स्वात्मोपलब्धि । स्वात्मा का अर्थ है वह आत्मा जो अष्टकर्मो के मलीमस से छूट 
कर विशुद्ध हो चुकी हैं। वही सिद्ध कहलाती है। उसे निष्कल भी कहते हैं। वह 
निराकार, अदृष्ट और अमूत्तिक होती है। सिद्ध के रूप में और इस देह में विराज- 
मान शुद्ध आत्म चैतन्य में कोई अन्तर नहीं है। यही स्वात्मा पंचपरमेष्ठी में होती 
है। पंचपरसेष्ठी में सिद्ध की वात की जा चुकी हैं, वह निराकार और अदृष्ट है 
किन्तु अवशिष्ट चार परमेष्ठी-अहन्त, आचाये, उपाध्याय और साधु साकार, दुष्ट 
और मूत्तिक होते हैं; किन्तु स्वात्मा' की दृष्टि से दोनों में कोई अन्तर नहीं है। 
अतः चाहे ज्ञानी अपने समाधि-तेज से उस आत्मा में अभेद की स्थापना करे अथवा 
भवत भगवन्निप्ठा से वहाँ तक पहुंचे, एक ही वात है। दोनों को अनिर्वचनीय आनन्द 
का स्वाद समान रूप से मिलता है। साकार और निराकार के मूलरूप में कोई अन्तर 
'नहीं है, एसा जैनाचार्यो ने एकाधिक स्थलों पर लिखा। इसी कारण उनकी दृष्टि 
में आत्मनिष्ठा और भगवन्निष्ठा में कोई अन्तर नहीं है। 


ज्ञान और भवक्‍िति के ध्यान की वात भी अप्रासंगिक नहीं होगी। श्रमणधारा 
आज से नहीं, युग-युग से ध्याव और भक्ति में एकरूपता मानती रही है। आचार्य 
उमास्वाति ने “एकाग्रुय चिन्तानिरोधो ध्यानम्‌” कहा, तो आचर्य पूज्यपाद ने “नाना- 
थावलम्बनेन चिन्तापरिस्पन्दवती, तस्यान्याशेपमुखेभ्यो व्यावर्त्य एकस्मिन्नम्रें नियम 
एकाग्रचिन्तानिरोध इत्युच्यते। अनेन ध्यानस्वरूपमुक्तं भवति ।” लिखा। सार है कि 
मन को सब चिन्ताओं से मकत करके एक में केन्द्रित करवा ध्यात है; अर्थात्‌ 
मन को आत्मा में केन्द्रित करने को ध्यान कहते हैं। भक्त भक्त के द्वारा अपने 
इष्टदेव में मन को टिकाता है। नानार्थावलम्बनेनपरिस्पन्दवती चिस्ता से मन को 
व्यावत्य करना दोनों को अमीष्ट है। उसके बिना मन न तो इष्टदेव प्र ठिकता है 
और न आत्मा पर केन्द्रित होता हैं। इस प्रकार भक्ति और ध्यान में कोई अन्तर 
नहीं है। आचाये कुन्दकुन्द की दृष्टि में, “पंचपरमेष्ठी का चिन्तवन, आत्मा का ही 
चिन्तवन है।” आचार्य योगीन्दु ने भी लिखा है, जो जिन भगवान्‌ है, वह ही 
आत्मा है, यह ही सिद्धाल्त का सार समझो । श्री देवसेन ने आधार की दृष्टि से, 
भावसंग्रह' नाम के ग्रन्थ में, ध्यान के दो भेद किये हैं-सालम्ब ध्यान और निर- 
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पर दिकाना 


वलम्ब ध्यान। सालम्ब ध्यान वह ही है, जिसमें मन को पंचपरमेप्ठी पर टिक 
होता है। इसी भाँति आचार्य वसुनन्दि ने ध्यान और भावपूजा को एक मान कर, 
ध्यान और भक्ति की एकता सिद्ध की है। पूजा भक्ति का मुख्य अंग है। उसके 
दो भेद हैं--भावपूजा और द्रव्यपूजा। भावपूजा परम रत भक्ति के साथ जिनेन्द्र के 
अनन्तचतुप्टय आदि गुणों पर मन को केन्द्रित करना है। 


सामायिक एक ध्यान ही है। आचार्य समन्तभद्र ने मन को संसार से हटाकर 
आत्मस्वरूप पर केन्द्रित करने को सामायिक कहा है। ध्यान होने से सामायिक भी 
भक्ति ही है। पं. जयचन्द्र छावड़ा ने चरित्रपाहुड' का अनुवाद करते हुए एक स्थान 
पर लिखा है, एकान्त स्थान में वैठकर अपने आत्मिक स्वरूप का चिन्तवन करना 
अथवा पंचपरमेप्ठी का भक्तिपाठ पढ़ना सामायिक हैँ ।” आचार्य सोमदेव ने भी 
'यशस्तिलक' में स्नान, पूजन, स्तोत्र, जप, श्रुतस्तव और ध्यान की एकता सिद्ध करते 
हुए सभी को सामायिक कहा है। आचार्य श्रुतसागरसूरि ने एकाग्र मन से देव-वन्दना 
को सामायिक मान कर भविति की ही प्रतिप्ठा की है। आचार्य अमितगति का 
सामायिक पाठ तो भक्ति-पाठ ही है। 


जैनाचार्यो ने समाधि को उत्कृष्ट ध्यान के अर्थ में लिया है। उनके अनुसार 
चित्त का सम्यक्‌ प्रकार से ध्येय में स्थित हो जाना ही समाधि है। समाधि में 
निरविकल्पक अवस्था तक पहुँचने के पूर्व मन को पंचपरमेप्ठी पर टिकाना अनिवार्य है। 
भक्‍त भी अपना मन पंचपरमेप्ठी में तल्‍लीन करता है, अतः दोनों अवस्थाओं में 
कोई अन्तर नहीं है। आचार्य कुन्दकुन्द ने प्राकृत में और आचार्य पृज्यपाद ने संस्कृत 

समाधिभवित' की रचना की हैं। इस भवित में समाधि, समाधिस्थों और समाधि- 
स्थलों के प्रति सेवा, श्रद्धा और आदर-सत्कार का भाव प्रगट किया गया हैं 


तो, ज्ञान और भक्ति का जेसा समन्वित रूप जैन ग्रन्थों में देखने को मिलता 
है, अन्यन्न नहीं। वनारसीदास की सुमति ने भवित बन कर जिस आराध्य को साधा 
वह निराकार था और साकार भी, एक था और अनेक भी, निर्गुण था और सगुण 
भी | इसी कारण जैनकवियों ने सगुण का समर्थन करने के लिए निर्गुण का सण्डन 
नहीं किया और निर्गुण की आराधना के लिए सगृुण राम पर रावण की हत्या का 
आरोप नहीं लगाया। वे निद्वेन्द्र हो दोनों के गीत गा सवे॥ कावि बनारसीदास ने 
“जाना रूप भेप धरे भेष को न लेस घरे, चेतन प्रदेस धरे चेतना को संघ है। पाह 
कर साकार कहा और निराकार भी। इसी भांति उन्होंने एक हो ब्रह्म को 
“निर्मुण रूप निरज्जन देवा, सगुण स्वरुप करें विधि मेवा ।” लिय कार निर्मुण बंढ्ा और 
सगुण भी। यह एक अनेकान्तात्मक परम्परा घी, जो बनारसी को जन्म से मिली 
थी। इस परम्परा का जाने और अनजाने कबीर पर भी प्रभाव पढ़ा, ऐसा उसके 
काव्य से सिद्ध है। कवीर को -निर्युण ब्रहा का उपासक कहा जाता है। निर्मण झा 
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अर्थ है गुणातीत। गुण का अर्थ: है--प्रकृति का विकार-सत्व, रज और तम। संसार 
इस विकार से संयुक्त है और ब्रह्म इससे रहित; किन्तु कवीरदास ने विकार-संयवत 
संसार के घट-घट में निर्युण ब्रह्म का वास दिखा कर सिद्ध किया है कि गण 
निर्मुण” का और “निर्गुण' गण का विरोधी नहीं है । “निरगुन में गन और गन में 
“निरगुन' को ही सत्य माना, अवशिष्ट सव को धोखा कहा; अर्थात्‌ कवी रदास ने सत्त्व, रज, 
तम से रहित होने के कारण ब्रह्म को निर्मुण और सत्त्व-रज-तम रूप विश्व के 
कण-कण में व्याप्त होने की दृष्टि से सगुण कहा। उनका ब्रह्म भीतर से बाहर और 
बाहर से भीतर तक व्याप्त था। वह अभाव रूप भी था और भाव रूप भी, 
मनिराकार भी था और साकार भी, हैत भी और अद्ठेत भी। जैसे अनेकान्त में दो 
विरोधी पहलू अपेक्षाकृत दृष्टि से निभ पाते हैं, वैसे कबीर के ब्रह्म में भी थे। 
वास्तविकता यह है कि कबीरदास को अनेकान्त और उसके पीछे छिपा सिद्धान्त न 
तो किसी ने समझाया और न उसके समझने से उनका कोई मतलब ही था। कबीर 
सिद्धान्तों के घेरे में बंधने वाले जीव नहीं थे। उन्होंने सर्देव सुगन्धि को पसन्द किया, 
ऐसी सुगन्धि जो सर्वोत्तम थी। वह कहाँ से आ रही थी, किसकी थी, इसकी उन्होंने 
कभी चिन्ता नहीं की । 


अनेकान्त का यही स्वर अपश्रृश के जैनदृहाकाव्य में पूर्ण रूप से वत्तमान 

कवीर ने जिस ब्रह्म को निर्गुण कहा, योगीन्दु के 'परमात्मप्रकाश” में उसे निष्कल 
संज्ञा से अभिहित किया गया था। निप्कल की परिभाषा बताते हुए टीकाकार ब्रह्म- 
देव ने 'पंचविधशरीररहित:' लिखा। महचन्द ने भी अपने 'पाहुड्दोहा' में निष्कल शब्द 
का प्रयोग इसी अर्थ में किया है। शरीर-रहित का अर्थ है-निःशरीर, देह-रहित, 
अस्थूल, निराकार, अमूरत्तिक और अलक्ष्य। प्रारम्भ में योगीन्दु ने इसी निष्कल को 
'निरञ्जन' कह कर सम्बोधित किया है। उन्होंने लिखा है--जिसके न वर्ण होता 
है, न गनध, न रस, से शब्द, न स्पर्श, ने जन्म और ने मरण, वह निरज्जन 
कहलाता है। निर|ञ्जन का अधिकाधिक प्रयोग किया गया है। वैसे निप्कल के अनेक 
पर्यायवाची हैं। उनमें आत्मा, सिद्ध, जिन और शिव का स्थान-स्थान पर प्रयोग 
मिलता है। मनि रामसिंह ने समूचे 'पाहुड़दोहा' में केवल एक स्थाव पर “निर्मुण 
शब्द लिखा है। उन्होंने उसका अर्थ किया है--निर्लक्षण और निःसंग। वह 
निप्कल से मिलता-जलता है। 


कवीर के निर्गण में गुण और गुण में निर्मण वाली वात अपश्रंश के काव्यों 
मं उपलब्ध होती है। योगीन्दु ने लिखा, “जसु अव्भंतरि जगु वसई, जम-अव्भंतरि 
जो जि ।” ऐसा ही मुनि रामसिंह का कथन है, “तिहुयणि दीसइ देठ, जिण जिणवर 
तिहवण एउ !” अर्थात्‌ त्रिभुवन में जिनदेव दिखता है और जिनवर में यह त्रिभुवन | 
जितवर में त्रिभुवन ठीक वैसे ही दिखता है, जैसे निमेल जल में ताराओं का समूह 


प्रतिविम्बित होता है। * 
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त्रिभवन में जिनदेव की व्याप्ति विचार का विपय है। त्रिमवन का जर्व 

त्रिभवन में रहने वालों का घट-घट । उसमें निर्गुण या निप्कल ब्रह्म रहता है। निप्कल 
है पवित्र और घट-घट है अपवित्र, कलुप और मैल से भरा। कुछ लोगों का कबन 
है कि ब्रह्म गन्दी जगह पर नहीं रह सकता, अत्तः पहले उसको तप, संयम या 
साधना, किसी भी प्रक्रिया से शुद्ध करो, तव वह रहेगा, अन्यथा नहीं। कवीर का 
कथन था कि राम के बसते ही घट स्वतः पवित्र हो जाएगा। मल अपने आप 
छट जाएगा और कलप स्वर्य चुक कर रह जाएगा। उन्होंने लिखा-'े सब त्तिदे 
राम रसवादी, कहे कवीर बड़े बकवादी।” उनकी दृष्टि में विकार की लहरों से 
तरंगायित इस संसार-सागर से पार होने वे लिए राम रूपी नैय्या का ही सहारा 
है। कबीर से वहुत पहले मुनि रामसिह ने भीतरी चित्त के मैल को दूर करने के 
लिए, “अब्भितरि चित्ति व मइलियई वाहरि काइ तवेण। चित्ति णिरंजणु को वि 
धरि मुच्चहि जेम मलेण ॥” के हारा निरझ्जन को धारण करने की वात कही थी। 
उन्होंने यह भी लिखा कि जिसके मन में परमात्मा का निवास हो गया, धह परम- 
गति पा लेता हैँ। एक स्थान पर तो उन्होंने कहा कि जिसके हृदय में जिनेन्द्र 
मौजूद है, वहाँ मानो समस्त जगत्‌ ही संचार करता है। इसके परे कोई नहीं जा 
सकता। इसी प्रकार आचार्य योगीन्दु का कथन है--“जिसके मन में निर्मल आत्मा 
नहीं बसती, उसका शास्त्र-पुराण और तपश्चरण से भी वया होगा ? ” अर्थात्‌ निप्कल 
ब्रह्म के बसने से मन शुद्ध हो जाएगा और गनन्‍्दगी स्वतः विलीन हो जाएगी। मन 
निरजञ्जन को पाते ही मोक्ष का अधिकारी हो जाता है। इसके सिवा, तन्त्र और 

मन्त्र उसे मोक्ष नहीं दिला सकते। महचन्द ने अपने 'पाहुड़दोहा' में लिखा है, “निप्कल 
परम जिन को पा लेने से जीव सब कर्मो से मुक्त हो जाता है, आवागमन से छट 
जाता है और अनंत सुख प्राप्त कर लेता अर्थात्‌ कलप स्वत जाता है- 
रहता ही नहीं । 


जैन भवित का एक विशेष पहलू है--दिव्य अनुराग । इसे यदि भगवत्पेम कहें 
तो अनुचित न होगा। यहाँ राग और प्रेम पर्यायवाची हैं। इसी को शाण्टिल्य ने 
'परानुरबवितः” कहा है। परानुरवित गम्भीर अनुराग को कहते है। गम्भीर अनुराग 
ही प्रेम कहलाता है। चैतन्य महाप्रभु ने रति अथवा अनुराग के गाई हो जाने को 
प्रेम” कहा हैं। "भक्ति रसामृतसिन्ध' में लिखा है “सम्यद् मसणित स्थान्तों ममन्‍्वाति- 
शयाहिकत:। भाव: स एवं सान्द्रात्मा बुध: प्रेम निगद्यते।” इन सब से पर्व, अर्थात 
विक्रम की छठी शताब्दी में आचार्य पृज्यपाद ने “अहदाचार्येपय बहधतेप प्रवचते थे 
भाव विशुद्धियुक्तोइनुरागों भव्ति:।” अर्थात्‌ जहेनत, आचाये, बहम्षुत और प्रवचन में 
भावविशुद्धि-युकत्त अनुराग ही भवित है--लिया धा। विक्रम की ग्यारश्यी शततावदी 
के एक जन आचार्य सोमदेव का कथन है, जिन, जिनागम और तप तथा झत में 
पारायण आचाय॑ में सद्भाव विशुद्धि से सम्पन्न अनुराग भक्ति बहलाता है।.. 


मुनिधी वियानन्द-विशेषांक 


जैन आचार्यो ने राग को बन्ध का कारण कहा है, किन्तु वहीं, जहाँ वह 'पर' 
में किया गया हो। वीतराग परमात्मा पर' नहीं, स्व” आत्मा ही है और आत्म 
प्रेम का अर्थ है-आत्मसिद्धि, जिसे मोक्ष कहते हैं। शायद इसी कारण आचार्य 
पूज्यपाद ने राग को भक्ति कहा। वीतरागी के प्रति राग का यह भाव जैन भक्ति 
के रूप में निरन्तर प्रतिष्ठित बना रहा। भक्त कवियों ने उसी को अपना आधार 
माना । 


हिन्दी के जैन भक्ति-काव्य में यह रागात्मक भाव जिन अनेक मार्गों से प्रस्फु- 
टित हुआ, उसमें दाम्पत्य रति प्रमुख है। दाम्पत्य रति का अर्थ है-पति-पत्नी का प्रेम- 
भाव। पति-पत्नी में जैसा गहरा प्रेम सम्भव है, अन्यत्र नही । तुलसीदास ने “राम- 
चरितमानस' में लिखा, “कामिहि नारि पिआरि जिमि, प्रिय लागहु मोहि राम ।” 
शायद इसी कारण दाम्पत्य रति को रागात्मक भक्त में शीर्ष स्थान दिया गया है। 


हिन्दी के जैन कवियों ने चेतन को पति और सुमति को पत्नी बनाया। पति के 
विरह में पत्नी वेचैन रहती है, वह सदेव पति-मिलन की आकांक्षा करती है। पति- 
पत्नी के प्रेम में जो मर्यादा और शालीनता होती है, जैन कवियों ने उसका पूर्ण 
निर्वाह दाम्पत्य रति” वाले रूपकों में किया है। कवि वनारसीदास की अध्यात्मपद- 
पंक्ति', भैय्या भगवतीदास की 'शत अप्दोत्तरी', मुनि विनयचन्द्ध की चूनड़ी, द्यानतराय, 
भूधरदास, जगराम और देवात्रह्म के पदों में दाम्पत्य रति के अनेक दृष्टान्त हैं और 
उनमें मर्यादा का पूर्ण पालन किया गया है। हिन्दी के कतिपय भव्ति-काब्यों में 
दाम्पत्य रति छिछले प्रेम की द्योतक-भर वन कर रह गयी है। उनमें भक्ति कम और 
स्थुल सम्भोग का भाव अधिक है। भक्ति की ओट में वासना को उद्दीप्त करना 
किसी भी दशा में ठीक नहीं कहा जा सकता। जैन कवि और काव्य इससे बचे 


रहे । 


आध्यात्मिक विवाह भी रूपक काव्य हैं। इनमें मेरुनन्दन उपाध्याय का 'जिनोदय 
सूरि विवाहलऊ', उपाध्याय जयसागर का नेमिताथ विवाहलो, कुमुदचरद्ध का ऋपभ 
विवाहला' और अजयराज पाटणी का शिवरमणी का विवाह इस दिशा की महत्त्वसूपूर्ण 
कड़ियाँ हैं। आध्यात्मिक विवाह' जनों की मौलिक कृतियाँ हैं। निर्गनिए संतों ने 
ऐसी रचनाएँ नहीं कीं। जैन कवियों ने आध्यात्मिक फागु भी अधिकाधिक रचे। 
चेतन अपनी सुमति आदि अनेक पत्तियों के साथ होली खेलता रहा है। कभी- 
कभी पुरुष और नारी के जत्थों के मध्य भी होलियाँ खेली गयी हैं। वैसे तो होलियाँ 
सहस्रों जैन पदों में बिखरी हैं, किन्तु जैसी सरसता द्यानतराय, जगराम और रूपचन्द्र 
के काव्य में है, दूसरी जगह नहीं। चेतन की पत्तियों को चूनड़ी पहनने का चाव 
था। कबीर की बहुरिया ने भी चूनड़ी' पहनी है, किन्तु साधुकीत्ति की चूनड़ी में 
. सँगीतात्मक लालित्य अधिक है। । 
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ड्नल 


नेमिनाथ और राजीमत्ति से सम्बन्धित मुक्तक और खण्डकाव्यों में जिस प्रेम 
की अनुभूति सब्निहित है, वह भी स्थूल नहीं, दिव्य ही था। बैरागी पति के प्रति 
यदि पत्नी का सच्चा प्रेम है, तो वह भी वैराग्य से युक्त ही होगा। राजीमती का 
नेमीश्वर के साथ विवाह नहीं हो पाया था कि वे भोज्य पदार्थ बनने के लिए बंधे 
पशुओं की करुण पुकार से प्रभावित होकर तप करने चले गये, फिर भी राजीमती 
ने जीवन-पर्यन्त उन्हीं को अपना पति मानता। ऐसी पत्नी का प्रेम झूठा अथवा 


वासना-मिश्चवित होगा, कोई नहीं कह सकता। 


हिन्दी की अनेक मुक्तक रचनाओं में राजीमती के सौन्दर्य और विरह की 
भाव-परक अनुभूतियाँ हैं; किन्तु वे अपभ्रंश की प्रोषितृपतिकाओं से थोड़ा भी प्रभा- 
वित नहीं है। राजीमती सुन्दर है, किन्तु उसे अपने सौन्दर्य का कभी आभास नहीं 
होता। राजीमती विरह-प्रपीड़ित है, किन्तु उसे पति के सुख का ही अधिक ध्यान 
है। विरह में न तो उसकी शैय्या नागिन वन सकी है और न उसने अपनी रातें 
ही पाटियाँ पकड़ कर वितायी हैं। राजशेखर के 'नेमीश्वरफागु'; हपेकीत्ति, हेम विजय 
और विनोदीलाल के निमीश्वर गीतो' में राजीमती का सौन्दर्य तथा जिनहर्ष, लक्ष्मी- 
वल्लभ, विनोदीलाल और धर्मवरद्धन के 'नेमि-राजीमती-वारहमासो' में राजीमती का 
विरह उत्तम काव्य का निदर्शन है। कहीं ऊहात्मकता नहीं। सौन्दयं और विरह की 
कहीं नाप-जोख नहीं। सब कुछ स्वाभाविक है। भावों के साँचे में ढला। 


हिन्दी के जैन कवि भगवान्‌ के अनन्य प्रेम को जिस भाँति आध्यात्मिक पक्ष 
में घटा सके, हिन्दी का अन्य कोई कवि नहीं कर सका। कबीर में दाम्पत्य भाव है 
और आध्यात्मिकता भी, किन्तु वैसा आकर्षण नहीं, जैसा कि आनन्दघन में है। 
जायसी के प्रवन्धकाव्य में अलौकिक की ओर इशारा भले ही हो, किन्तु लौकिक 
कथानक के कारण उसमें वह एकतानता नहीं आ पायी है, जेसी कि आनन्दघन के 
मुक्तक पदों में पायी जाती है। सुजान वाले घनानन्द के बहुत-से पद भगवद्भक्ति' 
में वेसे नहीं खप सके, जैसे कि सुजान के पक्ष में घटे हैं। महात्मा आनन्द्घन जैचों 
के एक पहुँचे हुए साधु थे। उनके पदों में हृदय की तललीनता है, एकनिष्ठता है, 
एकाग्रता है, समाधि-जैसी स्थिरता है, कहीं हैध नहीं, अटकाव नहीं। एक स्थान पर 
उन्होंने लिखा है, 'सुहागिन के हृदय में निर्गुण ब्रह्म की अनुभूति से ऐसा प्रेम जगा 
है कि अनादिकाल से चली आने वाली अज्ञान की नींद समाप्त हो गयी। भक्ति के 
दीपक ने एक ऐसी सहज ज्योति को प्रकाशित किया है, जिससे अहंकार स्वयं 
पलायन कर गया और अनुपम तत्त्व सहज ही मिल गया।” एक दूसरे स्थान पर 
उन्होंने लिखा है, “प्रेम एक ऐसा अचूक तीर हैं कि जिसे लगता है, वह ढेर हो 
जाता है। वह एक ऐसी वीणा का नाद है, जिसको सुन कर आत्मा-रूपी मृग तिनके 
तक चरना भूल जाता है। भभु तो प्रेम से मिलता है, उसकी कहानी कही नहीं जा 
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अनन्य प्रेम में वह शक्ति होती है कि स्वयं भगवान्‌ भक्त के पास आत्ते हैं। 
भक्‍त नहीं जाता। जब भगवान्‌ आतें हैं, तो भक्त के आनन्द का पारावार नहीं 
रहता। आनन्दधन की सुहागन नारी के नाथ भी स्वयं आये हैं, और अपनी तिया 
को प्रेम-एवेंक स्वीकार किया है। लम्बी प्रतीक्षा के बाद आये नाथ की प्रसन्नता में, 
पत्नी ने भी विविध भाँति के शूंगार किये हैं। उसने प्रेम, प्रतीति, राग और रुचि 
के रंग की साड़ी धारण की है, भक्ति की महंँदी रांची है और भाव का सुखकारी 
अंजन लगाया है। सहज स्वभाव की चूड़ियाँ पहनी हैं और थिरता का भारी कंगन 
धारण किया है। ध्यान-हूपी उरवसी-गहना वक्षस्थल पर पड़ा है, और प्रिय के गुण 
की माला की गले में पहना है। सुख के सिन्दूर से मांग को सजाया है और निरति 
की वेणी को ठीक ढंग से गूँथा है। उसके घट में त्रिभुवन की सब-से-अधिक प्रकाश्य- 
मान ज्योति का जन्म हुआ है। वहाँ से अनहद का नाद भी उठने लगा हैं। अब तो 
उसे लगातार एकतान से पियरस का आनन्द उपलब्ध हो रहा हैं।” 
ठीक इसी भाँति बनारसीदास की नारी के पास भी निरज्जनदेव स्वयं प्रगट 
हुए हैं। उसे इधर-उधर भटकना नहीं पड़ा। अब वह अपने खज्जन-जैसे नेत्रों से 
उसे पुलकायमान होकर देख रही है । उसकी पुलक का ठिकाना नहीं है। वह असन्नता- 
भरे गीत गा उठी | पाप और भय स्वतः विलीन हो गये। उसका साजन असाधारण 
है, कामदेव-सा सुन्दर और सुधारस-सा मधुर। उसका आतन्द अनिर्वेंचनीय है, शाश्वत 
है-कभी मिटता नहीं, चुकता नहीं। सुहागन को वह अक्षय रूप से प्राप्त हुआ है। [7] 
जैन दर्शन की सहज उद्भूति : अनेकान्त (पृष्ठ १७८ का शेप) 
हम उसे अन्य कोणों से भी देख पाते । वह उतना ही नहीं है जितना हमें दिखायी देता है । 
निश्चित रूप से वह उसके अलावा भी है । वह अनन्तधर्मा विराट महाशक्ति है। उसके लिए 
अपनी सत्ता और सम्पत्ति के परिग्रह को कम करे । यही अनेकान्त-दृ ष्टि का लोक व्यवहार- 
गत रूप है । महावीर ने इसे अपने जीवन में घटित किया । वे परिग्रह से सर्वेथा मुक्त हो गये | 
उन्हें न धन का परियग्रह था, न सत्ता का और न यश का । आज गृहस्थ ही नहीं संन्यासी भी 
इन परिय्रहों से मुक्त नहीं हैं। संच्यासियों में यश वटोरने की ही होड़ लगी हुई है और यश आ 
गया तो शेप सव कुछ तो स्वत: आता रहता है। परियग्रह हजार सूक्ष्म पैरों से चल कर हमारे 
पास आता हैं और हम ग़फ़लत में पकड़ लिये जाते हैं । हम संग्रह-विश्वासी वन गये हैं | त्याग 
कर ही नहीं सकते । त्याग करते भी हैं तो और अधिक परिय्रह के लिए त्याग करते हैं। धन 
को त्याग कर यश और यश को त्याग कर धन घर में रख लिया जाता हैं। महावीर की 
समाज-व्यवस्था अपरिय्रह पर आधारित है और एक-त-एक दिन हमें उसी की शरण में जाना 
होगा । 
इस प्रकार अनेकान्त सम्पूर्ण जैन दर्शन की आधार-शिला है । चिन्तन, वाणी, आचार, 
और समाज-व्यवस्था सभी के लिए वह एक सही दिशा है; लेकित वह आरोपित नहीं है. 
वस्तु-स्वरूप को वैज्ञानिक ढंग से समझने का सहज परिणाम है । 00 
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# अहावीर_ 5 जैन वादवालथ 
भरी महावीर नी (राछ) 


बदलते संदर्भों में जैनधर्म की भूमिका 


[] जैनधर्म चूँकि लोकधर्स है; व्यक्ति-विकास को उसमें परिपूर्ण 
प्रतिष्ठा है; अतः उसके सिद्धान्त आज के बदलते परिवेश में अधिक उप- 
योगी हो सकते हैं। 


[| जैनधर्म अब उनका नहीं रहेगा जो परम्परा से उसे ढो रहे हैं; 
बह उनका होगा जो वर्तमान में उसे जी रहे हैं । 


- डा. प्रेससुमन जेन 


प्रत्येक युग कुछ नये परिवतंनों के साथ उपस्थित होता है। कुछ परम्पराओं को 
पीछे छोड़ देता है; किन्तु कुछ ऐसा भी शेष रहता है,जो अतीत और वर्तमान को 
जोड़े रहता है। वौद्धिक मानस इसी जोड़ने वाली कड़ी को पकड़ने और परखने 
का प्रयत्त करता है। अतः आज के वदलते हुए सन्दर्भो में प्राचीन आस्थाओं, मूल्यों एवं 
चिन्तन-धाराओं की सार्थकता का अन्वेषण स्वाभाविक है । जैनधर्म मूलतः बदलते हुए 
सदन्भों का ही धर्म है । वह आज तक किसी सामाजिक कठघरे, राजनैतिक परको्टे तथा 
वर्ग और भाषागत दायरों में नहीं बँधा । यथार्थ के धरातल पर वह विकसित हुआ हैं! 
तथ्यों को स्वीकारना उसकी नियति है, फिर चाहे वे किसी भी युग के हों, किसी भी 
चेतना द्वारा उनका आत्मसाक्षात्कार किया गया हो । 


वर्तमान यूग जैनधर्म के परिप्रेक्ष्य में बदला नहीं, व्यापक हुआ है। भगवान्‌ ऋषपभ 
देव ने श्रमण-घर्म की उन मूलभूत शिक्षाओं को उजागर किया था जो तात्कालिक जीवन 
की आवश्यकताएँ थीं । महावीर ने अपने युग के अनुसार इस धर्म को और अधिक व्यापक 
किया । जीवन-मूल्यों के साथ-साथ जीव-मूल्य की भी वात उन्होंने कही । आचरणगत 
अहिंसा का विस्तार वैचारिक अहिंसा तक हुआ ।॥ व्यक्तिगत उपलब्धि, चाहे वह ज्ञान की 
हो या वैभव की, अपरियग्रह द्वारा सार्वजनिक की गयी । शास्त्रकारों ने इसे महावीर का 
गृहत्याग, संसार से विरक्ति आदि कहा; किन्तु वास्तव में महावीर ने एक घर, परिवार, 
एवं नगर से निकल कर सारे देश को अपना लिया था। उनकी उपलब्धि अब प्राणिमात्र 
के कल्याण के लिए समपित थी । इस प्रकार उन्होंने जैनधर्म को देश और काल की 
सीमाओं से परे कर दिया, यही कारण हे कि वह विगत दो हजार वर्षो के बदलते 
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सन्दर्भ में कहीं खो नहीं सका है, मानव-विकास एवं प्राणि-मात्र के कल्याण में उसकी 
महत्वपूर्ण भूमिका रही है । 


आज विश्व का जो स्वरूप है, सामान्यतः, चिन्तकों को बदला हुआ नजर आता 
है। समाज के मानदण्डों में परिवर्तत, मूल्यों का ह्ास, अनास्थाओं की संस्कृति, 
कुण्ठाओं और संत्रासों का जीवन, अभाव और भ्रण्ट राजनीति, सम्प्रेपण की माध्यम- 
भाषाओं का प्रश्न, भौतिकवाद के प्रति लिप्सा-संघप॑ तथा प्राप्ति के प्रति व्यर्थता 
का वोध आदि वर्तमान युग के वदलते सन्दर्भ हैं, किन्तु महावीर-युग के परिप्रेक्ष्य में 
देखें तो यह सब परिवर्तन कुछ नया नहीं लगता। इन्हीं सब परिस्थितियों के दवाव 
ने ही उस समय जैनधर्म एवं वौद्ध धर्म को व्यापकता प्रदान की थी। अन्तर केवल 
इतना है कि उस समय इन बदलते सन्दर्भो से समाज का एक विशिष्ट वर्ग ही प्रभा- 
वित था। सम्पन्नता और चिन्तन के धनी व्यक्तित्व ही शाश्वत मूल्यों की खोज 
में संलग्न थे। शेप भीड़ उनके पीछे चलती थी, किन्तु आज समाज की हर इकाई 
बदलते परिवेश का अनुभव कर रही है। आम व्यक्ति सामाजिक प्रक्रिया में भागी- 
दार है; और वह परम्परागत आस्थाओं-मूल्यों से इतना निरपेक्ष है, हो रहा है 
कि उन किन्हीं भी सार्वजनिक जीवन-मूल्यों को अपनाने को तैयार है, जो उसे आज 
की विक्ृृतियों से मुक्ति दिला सके । जैनधर्म चूँकि लोकधम है, व्यक्ति-विकास की 
उसमें प्रतिष्ठा है; अतः उसके सिद्धान्त आज के बदलते परिवेश में अधिक उपयोगी 
हो सकते हैं । 

जैनधर्म में अहिंसा की प्रतिष्ठा सर्वोपरि है। आज तक उसकी विभिन्न व्याख्याएँ 
और उपयोग हुए हैं। वर्तमान युग में हर व्यवित कहीं-न-कहीं क्रान्तिकारी है; क्योंकि वह 
आधुनिकता के दंश को तीज्रता से अनुभव कर रहा है, वह बदलना चाहता है प्रत्येक ऐसी 
व्यवस्था को, प्रतिष्ठान को, जो उसके प्राप्य को उस तक नहीं पहुँचने देती । इसके लिए 
उसका माध्यम वनती है हिंसा, तोड़-फोड़, क्योंकि वह टुकड़ों में वंदा यही कर सकता है, 
लेकिन हिंसा से किये गये परिवतंनों का स्थायित्व और प्रभाव हमसे छिपा नहीं है । समाज 
के प्रत्येक वर्ग पर हिंसा की काली छाया मंडरा रही है, अतः अब अहिंसा की ओर झुकाव 
अनिवार्य हो गया है। अभी नहीं तो कुछ और भुगतने के वाद हो जाएगा । आखिरकार 
व्यक्ति विकृृति से अपने स्वभाव में कभी तो लौटेया ! 


बा 


आज की समस्याओं के सन्दर्भ में “जीवों को न मारना, मांस न खाना, 
आदि परिभाषाओं वाली अहिंसा” बहुत छोटी पड़ेगी; क्योंकि आज तो हिंसा ने 
अनेक रूप धारण कर लिये हैं। परायापत्र इतना बढ़ गया है कि शत्रु के दर्शन 
किये बिना ही हम हिंसा करते रहते हैं, अतः हमें फिर महावीर की अहिंसा 
के चिन्तन में लौटना पड़ेगा। उनकी अहिंसा थी-दूसरे' को तिरोहित करने की, 
मिटा देने की। कोई दुःखी है तो मैं' हूँ और सुखी है तो मैं' हूँ ॥ अपनत्व का इतना 
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विस्तार ही अहंकार और ईर्ष्या के अस्तित्व की जड़ें हिला सकता है, जो हिसा 
के मूल कारण हैं। जैनधर्म में इसीलिए 'स्व' को जानने पर इतना बल दिया गया 
है क्योंकि आत्मज्ञान का विस्तार होने पर अपनी ही हिंसा और अपना ही अहित कौन 
करना चाहेगा ? 


जैनधर्म की अहिंसा की भूमिका चतेमान युग की अन्य समस्याओं का भी 
उपचार है। अपरियग्रह का सिद्धान्त इसी का विस्तार है, किल्तु अपरिग्रह को प्राय: 
गलत समझा गया है। अपरिय्रह का अर्थ गरीबी या साधनों का अभाव नहीं है। 
महावीर ने गरीबी को कभी स्वीकृति नहीं दी। वे प्रत्येक क्षेत्र में पूर्णता के पक्षधर 
थे। इस दृष्टि से अपरिग्रह का आज के समाजवाद से कोई सम्बन्ध नहीं है। इस युग 
के समाजवाद का अर्थ है कि मुझ से बड़ा कोई न हो । सब मेरे बराबर हो जाएं 
किसी भी सीमित साधनों और योग्यता वाले व्यक्ति अथवा देश को इस' प्रकार 
की वरावरी पर लाना बड़ा मुश्किल है। महावीर का अपरिय्रही चिन्तन है-मुझसे 
छोटा कोई न हो; अर्थात्‌ मेरे पास जो कुछ भी है वह सबके लिए है, परिवार, 
समाज व देश के लिए है। यह सोचना व्यावहारिक हो सकता है। इससे समा- 
नता की अनुभूति हो सकती है। अब केवल नारा वनकर अपरिय्रह नहीं रहेगा । 
वह व्यक्ति से प्रारम्भ होकर आगे बढ़ता है, जवकि समाजवाद व्यक्ति तक पहुंचता 
ही नहीं है। अपरियग्रह सम्पत्ति के उपभोग की सामान्य अनुभूति का नाम है, स्वा- 
सित्व का नहीं; अतः विश्व की भौतिकता उतनी भयावह नहीं है, उसका जिस 
ढंग से उपयोग हो रहा है, समस्याएँ उससे उत्पन्न हुई हैं। अपरियग्रह की भावना 
एक ओर जहाँ आपस की छीता-झपटी, संचय-वृत्ति आदि को नियंत्रित कर सकती 
है, वहीं दूसरी ओर भौतिकता से परे आध्यात्म को भी इससे वल मिलेगा। 


विश्व में जितने झगड़े अर्थ और भौतिकवाद को लेकर नहीं है, उतने 
आपसी विचारों की तनातनी के कारण हैं । हर व्यक्ति अपनी बात कहने की 
धुन में दूसरे की कुछ सुनना नहीं चाहता । पहले शास्त्रों की बातों को लेकर 
वाद-विवाद तथा आध्यात्मिक स्तर पर मतपेद होते थे; आज के व्यक्ति के पास 
इन वातों के लिए समय ही नहीं है। रिक्त हो गया है वह शास्त्रीय ज्ञान से; 
तथापि वैचारिक मतभेद हैं और उनकी दिशा बदल गयी है । अब सीमा- 
विवाद पर झगड़े हैं, नारों की शब्दावली पर तनातनी है, लोकतनन्‍्त्र की परिभाषाओं 
पर गरमा-गरमी है। साहित्य के क्षेत्र में हर पढ़ने-लिखने वाला अपने भानदण्डों 
की स्थापनाओं में लगा हुआ है। भाषा के माध्यम को लेकर लोग खेमों में विभवत 
हैं। ऐसी स्थिति में जैनधर्म, या किसी भी धर्म, की भूमिका क्‍या हो, कहना कठित 
है; किन्तु जैनधर्म के इतिहास से एक वात अवश्य सीखी जा सकती है कि उसने 
कभी भाषा को धासिक वाना नहीं पहिताया । जिस युग में जो भाषा सम्प्रेषण का 
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माध्यम थी उसे उसने अपना लिया; और इतिहास साक्षी है, जैनधर्म की इससे कोई 
हानि नहीं हुई है। निष्कर्ष यह कि सम्प्रेपण के माध्यम की सहजता और 
सार्वजनीनता के लिए वर्तमान में किसी एक सामान्य भाषा को अपनाया जाना बहुत 
जरूरी हैँ । मतभेदों में सामंजस्य एवं शालीनता के लिए अनेकान्तवाद का विस्तार 
किया जा सकता है, क्योंकि विना वैचारिक उदारता को अपनाये अहिंसा और अपरिस्रह 
आदि की सुरक्षा नहीं है । 


गहराई में खोजा जाए तो वर्तमान युग में जैनधर्म के अधिकांश सिद्धान्तों की 
व्यापकता दृष्टिगोचर होती है। ज्ञान-विज्ञान और समाज-विकास के क्षेत्र में जैनधर्म 
की महत्त्वपूर्ण भूमिका रही है। आधुनिक विज्ञान ने जो हमें निप्कर्प दिये हैं- 
उनसे जैनधर्म के तत्त्वगान की अनेक वातें प्रामाणित होती जा रही है। वैज्ञानिक 
अध्ययन के क्षेत्र में द्रव्य 'उत्पादव्ययध्रौव्ययुवतं सत्‌” की परिभाषा स्वीकार हो चुकी 
है । जैनधर्म की यह प्रमुख विशेषता है कि उसने भेद-विज्ञान द्वारा जड़-चेतन को सम्पूर्णता 
से जाना है। आज का विज्ञान भी सुक्ष्मता की ओर निरन्तर बढ़ता हुआ सम्पूर्ण को जानने 
की अभीप्सा रखता है । 


वर्तेमान युग में अत्यधिक आधुनिकता का जोर हैं। कुछ ही समय बाद वस्तुएँ, 
रहन-सहन के तरीके, साधन, उनके सम्बन्ध में जानकारी पुरानी पड़ जाती है। 
उसे भुला दिया जाता है। नित-नये के साथ मानव फिर जुड़ जाता है । फिर भी 
कुछ ऐसा है, जिसे हमेशा से स्वीकार कर चला जाता रहा है । यह सव स्थिति 
और कुछ नहीं, जैनधर्म द्वारा स्वीकृत जगत्‌ की वस्तुस्थिति का समर्थन है। वस्तुओं 
के स्वरूप बदलते रहते हैं, अत: अतीत की पर्यायों को छोड़ना , नयी पर्यायों के साथ 
जुड़ना यह आधुनिकता जैनधर्म के चिन्तन की ही फलश्नुति है। नित-नयी क्रान्तियाँ 
प्रगतिशीलता, फैशन आदि वस्तु की उत्पादन” शवित की स्वाभाविक परिणति मात्र 
हैं। कला एवं साहित्य के क्षेत्र में अमूतंता एवं प्रतीकों की ओर ज्लुकाव वस्तु की 
पर्यायों को भूलकर शाश्वत संत्य को पकड़ने का प्रयत्न है। वस्तुस्थिति में जीने का 
आग्रह यथार्थ श्रद्धानं सम्यग्दर्शनम्‌” के अर्थ का ही विस्तार हैं। 

आज के बदलते सन्दर्भो में स्वतन्त्रता का मूल्य तीव्रता से उभरा हैं। समाज की 
हर इकाई अपना स्वतन्त्र अस्तित्व चाहती है | कोई भी व्यक्ति अपने अधिकार एवं 
कर्तव्य में किसी का हस्तक्षेप नहीं चाहता । जन-तान्त्रिक शासनों का विकास इसी 
व्यक्तिगत स्वतन्त्रता के आधार पर हुआ है । जैनधर्म ने स्वतन्त्रता के इस सत्य को वहुत 
पहले घोषित कर दिया था । वह न केवल व्यक्ति को अपितु प्रत्येक वस्तु के स्वरूप को स्वतन्त्र 
मानता है! इसलिए उसकी मान्यता है कि व्यक्ति स्वयं अपने स्वरूप में रहे और दूसरों 
को उनके स्वरूप में रहने दे। यही सच्चा लोकतन्त्र है। एक दूसरे के स्वरुपों में 
जहाँ हस्तक्षेप हुआ, वहीं बलात्कार प्रारम्भ हो जाता है, जिससे दु:ख के सिवाय और 
कुछ नहीं मिलता । 
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वस्तु और चेतन की इसी स्वतन्त्र सत्ता के कारण जैनधर्म किसी ऐसे नियन्‍्ता 
को अस्वीकार करता है, जो व्यक्ति. के सुख-दुःख का विधाता हो । उसकी दृष्टि में जड़- 
चेतन के स्वाभाविक नियम (गुण) सर्वोपरि हैं। वे स्वयं अपना भविष्य निर्मित करेंगे। 
पुरुषार्थी बनेंगे । युवाशक्ति की स्वतन्त्रता के लिए छटपटाहट इसी सत्य का प्रतिफलन 
है । इसीलिए आज के विश्व में नियम स्वीकृत होते जा रहे हैं, नियन्‍्ता तिरोहित होता जा 
रहा है। यही शुद्ध वैज्ञानिकता है। 


वस्तु एवं चेतन के स्वभाव को स्वतस्त्र स्वीकारने के कारण जैनधर्म ने चेतन सत्ताओं 
के क्रम-भेद को स्वीकार नहीं किया । शुद्ध चैतल्यगुण समान होने से उसकी दृष्टि में सभी 
व्यक्ति समान हैं । ऊँंच-नीच, जाति, धर्म आदि के आधार पर व्यक्तियों का विभाजन 
महावीर को स्वीकार नहीं था; इसीलिए उन्होंने वर्गविहीन समाज की वात कही थी । 
प्रतिष्ठानों को अस्वीकृत कर वे स्वयं जन-सामान्य में आकर मिल गये थे । यद्यपि उनकी 
इस बात को जैनघैर्म को मानने वाले लोग अधिक दिनों तक नहीं निभा पाये । भारतीय 
समाज के ढाँचे से प्रभावित हो जैनधम वर्ग-विशेष का होकर रह गया था, किन्तु आधुनिक 
यूग के बदलते सन्दर्भ जैनधर्म को कमश:ः आत्मसात्‌ करते जा रहे हैं; वह दायरों से मुक्त 
हो रहा है । जैनधर्म अब उन्तका नहीं रहेगा जो परम्परा से उसे ढो रहे हैं; वह उनका 
होगा जो वतंमान में उसे जी रहे हैं । 

बतंमान यूग में दो बातों का और जोर है-तारी-स्वातन्ज्य और व्यक्तिवाद की 
प्रतिष्ठा । नारी-स्वातन्व्य के जितने प्रयत्न इस युग में हुए हैं संभवत: उससे कहीं अधिक 
पुरजोर शब्दों में नारी-स्वातन्त्य की बात महावीर ने अपने युग में कही थी। धर्म के क्षेत्र 
में तारी को आचार्य-पद की प्रतिष्ठा देने वाले वे पहले चिन्तक थे । जिस प्रकार पुरुष का 
चैतन्य अपने भविष्य का निर्माण करने की शक्ति रखता है, उसी प्रकार नारी की आत्मा 
भी । अतः: आज समान अधिकारों के लिए संघर्ष करती हुई नारी अपनी चेतनता की स्व- 
तन्‍्त्रता को प्रमाणित कर रही है । 


जैनधर्म में व्यवित का महत्त्व प्रारम्भ से ही स्वीकृत हैं । व्यक्ति जब॒तक अपन 
विकास नहीं करेगा वह समाज को कुछ नहीं दे सकता । महावीर स्वयं सत्य की पूर्णता 
तक पहले पहुँचे तब उन्होंने समाज को उद्वोधित किया । आज के व्यक्तिवाद में व्यक्ति 
भीड़ से कटकर चलना चाहता है। अपनी उपलब्धि में वह स्वयं को ही पर्याप्त मानता 
है। जैनधर्म की साधना, तपश्चर्या की भी यही प्रक्रिया है-व्यक्तित्व के विकास के बाद 
सामाजिक उत्तरदयित्वों को निवाहना । 

जैनधमं में सम्यग्दर्शन के आठ अंगों का विवेचन है । गहराई से देंखे तो उनमें से 
प्रारम्भिक चार व्यक्ति-विकास के लिए हैं और अंतिम चार अंग सामाजिक दायित्वों 
से जुड़े हैं। जो व्यक्ति निर्भयी (निःशंकित ) , पूर्णसन्तुष्ट (नि:कांक्षित ), देहगत वासनाओं 
से परे (निविचिकित्सक ) एवं विवेक से जागृत (अमूढ़ दृष्टि) होगा वही स्वयं के गुणों का 
विकास (उपवृ हण ), कर सकेगा पथश्नष्टों को रास्ता बता सकेगा (स्थिरीकरण ), 
सहधर्मियों के प्रति सौजन्य-वात्सल्य रख सकेगा तथा जो कुछ उसने अजित किया हैं, जो 
शाश्वत और कल्याणकारी है उसका वह जगत्‌ में प्रचार कर सकेगा । इस प्रकार जैनघर्म 
अपने इतिहास के प्रारम्भ से ही उत्त तथ्यों और मूल्यों का प्रतिप्ठापक रहा है, जो भत्वेक 
युग के बदलते सन्दर्भो में सार्थक हों तथा जिनकी उपयोगिता व्यक्ति और समाज दोनों के 
उत्थान के लिए हो । विश्व की वर्तमान समस्याओं के समाधान-हेतु जैनधर्म की भूमिका 
महत्त्वपूर्ण हो सकतो है, वशर्ते उसे सही अर्थों में समझा जाए; स्वीकारा जाए। एण 
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बोधकथा 





युद्ध-विराम 


उत्त दिनों गुजरात में दो महान्‌ साहित्यिक व्यक्ति चमक रहे थे। एक थे 
कवीश्वर दलपतराय, और दूसरे थे नाटककार डाह्मामाई। दोनों पहिले गहरे मित्र थे, 
फिर दोनों एक हुसरे के गहरे झत्रु वन गये । दलपतराय की कविता में डाह्माभाई 
पर घूल फँकी जाती, और डाह्मामाई के नाटकों में दलपतराय की खिल्ली उड़ायी 
जाती। दोनों एक दूसरे को फूटी आँखों भी नहीं सुहाते थे। बात यहाँ तक बढ़ी 
कि अगर किसी समारोह में एक बुलाया जाता तो इसरा वहाँ से नौ-दो ग्यारह 
होता । साहित्यिक समाज में वे छत्तीस के अंक-से प्रसिद्ध थे। 


समय बीतता गया, और दोनों साहित्यिकों ने यौवन पार कर बुढ़ापे की ओर 
पैर बढ़ाये। नाटककार डाह्मामाई एक वार एक संत का प्रवचन सुन रहे थे। संत 
ने कहा, बुढ़ापे में सब बैर-जहर उयल डालना चाहिये, और सुलह-प्रेम को अपनाना 
चाहिये। देखो, प्रकृति तुम्हारे केशों की कालिमा को हटाकर श्वेत या उज्ज्वलता 
लाती है, तुम्हें यह सिखाने को कि तुम भी अपने हृदय की कालिसा को निकाल कर 
उज्ज्वल बनो। खट्टा आम भी पकने पर सटास छोड़कर मबुरता ग्रहण करता है, 
नीम की कड़वी निवोरी भी पकने पर मीठी हो जाती है, फिर क्‍या मनुष्य इतना 
गया बीता है कि आयु पकने पर भी वह जीवन में मधुरता न ला सके ?” संत के 
इन बचनों ने डाह्यामाई के हृदय पर सीधी चोट कीौ। वे त्िलमिला उठे। अब वे 
वैर-विष उगलने को व्यग्र हो उठे। 


प्रवचन समाप्त होते ही वे. सीधे अपने चिर-शत्रु कवीश्वर दलपतराय के घर 
पहुँचे, और उनके सामने सिर झुकाये खड़े हो गये। कवीश्वर दलपतराय आइचय॑ 
में पड़ गये कि वे स्वप्न देख रहे हैं या जाय रहे हैं। कवीइवर उठे और डाह्मामाई 
को प्रेम से पकड़कर घर के अंदर ले ग्रये। बैठने पर डाह्मामाई वोले-“युद्ध में एक 
पक्ष अगर इवेत-केतु (सफ़ेद झण्डा) दिखाता है, तो युद्ध रुक जाता है, और सन्धि 
हो जाती है, क्‍यों कवीश्वरजी ठीक है न ?” 


“हाँ, नियम तो यही है। 


तब नाटककार डाह्माभाई ने अपनी पगड़ी उतारकर अपने इ्वेत-केश बताते हुए 
कहा कि “यह रहा इवेत-केतु (सफंद झण्डा) । अब मैं तुमसे सुलह की याचना करता 
हैं।” कवीश्वर ते इसका उत्तर उनसे लिप्टकर आँसुओं की अजस्र धार से दिया । 
दोनों ओर से आँसू वहे, और उनमें उनकी चिर झन्रुता सदा-सवंदा के लिए वह गयी। 


-नेमीचन्द पटोरिया 


१९६ तीर्थंकर | अप्रैल १९७४ 


जन साहित्य : शोंध की दिशाएं 


देश में सर्वप्रथम जैन विद्वान ही थे जिन्होंने हिन्दी में विभिन्न प्रकार 
की क्ृतियाँ लिखकर उसके प्रसार में योग दिया। ईसा की दसवीं-ग्यारहवीं 
सदी से ही जैन विद्वानों की मौलिक रचनाएँ मिलने लगती हैं । 


“डा. कस्तूरचन्द कासलीवाल 


बीसवीं शताब्दी भारतीय साहित्य के इतिहास में अभूतपूर्व प्रगति का प्रतीक 
मानी जाती है। इस शताब्दी में साहित्य की विभिन्न धाराओं को विकसित होने 
का अच्छा अवसर मिला है। यही नहीं आज भी ये धाराएँ अपने-अपने विकास 
की ओर तीक्र गति से बढ़ रही हैं। नये साहित्य के निर्माण के साथ-साथ प्राचीन 
साहित्य की खोज एवं उसके प्रकाशन को भी. प्राथमिकता मिली है । इस शताब्दी 
का सबसे उल्लेखनीय कार्य शोध की दिशा में हुआ है जिसके सम्पादन में विश्व- 
विद्यालयों का प्रमुख योग रहा है। संस्कृत एवं हिन्दी के पचासों प्राचीन कवियों 
एवं लेखकों पर अनेक शोध-प्रबन्ध मात्र लिखे ही नहीं गये हैं अपितु प्रकाशित भी 
हो चुके हैं, जिनसे हमारे प्राचीन साहित्य के गौरव में तो वृद्धि हुई ही है साथ 
ही उन कवियों की साहित्यिक सेवाओं के मूल्यांकन करने में भी हम सफल हुए 
हैं । कालिदास, माघ, तुलसीदास, सूरदास, मीरा एवं कवीर-जैसे महाकवियों पर 
एक नहीं पचासों शोध-प्रवन्ध लिखे जा चुके हैं जिनमें उनके विभिन्न पक्षों पर 
गवेषणापूर्ण प्रकाश डाला गया है। अब तो ऐसा समय आने वाला है जब विद्या- 
थियों को शोध के लिए विषयों का चयन करना भी कठिन हो जाएगा और उन्हीं 
विषयों को तोड़-मरोड़ कर प्रस्तुत करने का प्रयास किया जाएगा । 


इधर के पचास वर्षो में जैन-साहित्य पर भी पर्याप्त कार्य हुआ है। यद्यपि 
विश्वविद्यालयों के पाठ्यक्रमों में जैन विद्वानों द्वारा लिखें गये साहित्य को अभी 
तक मान्यता नहीं मिल सकी है; किन्तु सामाजिक संस्थाओं द्वारा जैन-साहित्य के 
प्रकाशन को पर्याप्त संरक्षण मिला है। इस दिशा में भारतीय ज्ञानपीठ, जीवराज 
ग्रंथभाला, शोलापुर; साहित्य-शोध-विभाग, जयपुर; पाश्व॑नाथ विद्याश्रम, वाराणसी; 
बीर सेवा मंदिर, देहली; माणिकचन्द्र ग्रंथमाला, वम्बई; दिगम्बर जैन पुस्तकालय, 
सूरत; रायचन्द्र जैन शास्त्रमाला, वम्बई; आदि संस्थाओं द्वारा गत पचास वर्षो में 
जो प्रकाशन हुआ है यद्यपि उसे पर्याप्त नहीं कहा जा सकता तथापि इस दिशा 
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में इसे एक महत्त्वपूर्ण शुरूआत अवश्य कहा जा सकता है और भांगा की जाती 
है कि साहित्य-प्रकाशन में और भी संस्थाओं की रुचि बढ़ेगी । 


जैन-साहित्य का अर्थ उस सभी साहित्य से है जो जैन विद्वानों द्वारा लिखा गया 
है चाहे वह किसी भाषा में हो, अथवा किसी विपय पर । निःसंदेह जैनाचार्यों 
एवं विद्वानों ने देश को प्रभूत साहित्य दिया है। उसकी सर्जना एवं सुरक्षा में 
अपने जीवन के स्वणिम दिनों को लगाया है। वह न तो देश-काल के प्रवाह 
में वहा हैं और न इसमें उसने जरा भी लापरवाही की है। देश पर कट्टर मुस्लिम 
शासन में भी जैनाचार्यो एवं श्रावकों ने साहित्य की जिस चतुरता से सुरक्षा 
की एवं उसमें संवर्धन किया उसकी जितनी भी प्रशंसा की जा सके कम है, लेकिन 
जैनाचार्यों द्वारा निवद्ध साहित्य को जैन-धामिक साहित्य कहकर कुछ वर्षो पूर्व तक 
उपेक्षा की जाती रही और उसे भापा-साहित्य के इतिहास में किचित्‌ स्थान भी 
नहीं दिया गया । आचार्य रामचन्द्र शुक्ल के पश्चात्‌ भी हिन्दी एवं संस्कृत के 
अधिकांश विद्वान उस परम्परा से चिपके रहे और उन्होंने जैन विह्मानों द्वारा निवद्ध 
साहित्य की मौलिकता का मूल्यांकन करने का तनिक भी प्रयास नहीं किया। 


सर्वेप्रथम महापण्डित राहुल सांस्कृत्यायन ने स्वयम्भू के “पठमचरिउ” को 
हिन्दी-भापा का आदि महाकाव्य घोषित करके हिन्दी विद्वानों को एक प्रकार से 
चैलेंज” दिया । यही नहीं उन्होंने अपभ्रंश को हिन्दी की पृर्वभापा कहकर हिन्दी- 
साहित्य के उद्गम के अब तक के इतिहास को ही बदल डाला । राहुलजी द्वारा हिन्दी 
विद्वानों के ध्यानाकपंण के पश्चात्‌ जब जैन विद्वानों द्वारा अपभ्रृंश भाषा में निबद्ध 
एक के पश्चात्‌ एक काव्यों की उपलब्धि होती गयी तो हिन्दी के शीर्पस्थ विद्यानों 
को भी जैन विद्वानों द्वारा लिखे गये ग्रन्थों के मृल्यांकन की आवश्यकता प्रतीत 
हुईं। और डॉ. रामसिंह तोमर, हरिवंश कोछड़ एवं डॉ. एच. सी. भयाणी ने 
अपभ्रृंण के विशाल साहित्य का विद्वानों को परिचय दिया । इस सम्बन्ध में 
श्री महावीर क्षेत्र के साहित्य शोध-विभाग द्वारा प्रकाशित एवं लेखक द्वारा सम्पादित 
प्रशस्ति संग्रह से हिन्दी विद्वानों को इस दिशा में कार्य करने की विशेष प्रेरणा मिली; 
और इस पुस्तक के प्रकाशन के पश्चात्‌ डॉ. हजारीप्रसादजी द्विवेदी-जैसे शीर्षक 
विद्वानों ने जैन-हिन्दी-साहित्य के प्रति अपने उद्‌गार प्रकट किये उसने भी विद्वानों 
का ध्यान वरबस अपभ्रंश एवं हिन्दी-साहित्य की और आक्रृष्ट करने में सफलता 
प्राप्त की । 


१९५० ई. के पूर्व तक जैन-समाज में डॉ. हीरालाल जैन एवं डॉ. उयाध्ये ने ही 
अपश्रृण साहित्य पर विशेष कार्य किया और पुष्पदन्त के महापुराण, जसहरचरिउ, 
णायकुमार चरिउ जैसे काव्यों का सम्पादन एवं प्रकाशन करके विद्वानों का ध्यान 
“इस साहित्य की ओर आक्ृष्ट किया, लेकिन १९५० के पश्चात्‌ अन्य जैन विद्वानों 


द् 
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का भी ध्यान जैन-साहित्य की विभिन्न विधाओं पर गया और एक के पश्चात्‌ 
दूसरे विद्वान्‌ शोध के क्षेत्र में प्रवृत हो गये । अब तक २०० से भी अधिक विद्वान 
जैन-साहित्य के विभिन्न पक्षों पर या तो कार्य समाप्त कर चुके हैं अथवा शोध की 
और प्रवृत्त हैं। इस सबका श्रेय देश के विभिन्न विश्वविद्यालयों को है। अब तक 
की प्रकाशित एक रिपोर्ट के अनुसार विश्वविद्यालयों में स्वीकृत शोध-अवन्ध अथवा 
शोध के लिये पंजीयत शोध-प्रबन्धों की संख्या निम्न प्रकार है -- 


आगरा विश्वविद्यालय 

इलाहाबाद विश्वविद्यालय 
अलीगढ़ विश्वविद्यालय 

भागलपुर विश्वविद्यालय 

विहार विश्वविद्यालय (मुजफ्फरपुर ) 
. बम्बई विश्वविद्यालय 

कलकत्ता विश्वधिद्यालय 

दिल्‍ली विश्वविद्यालय 

गुजरात विश्वविद्यालय 

गुरुकुल कांगड़ी 

इन्दौर विश्वविद्यालय 

जबलपुर विश्वविद्यालय 

कर्नाटक विश्वविद्यालय, धारवाड 
कुरुक्षेत्र विश्वविद्यालय 

मगध विश्वविद्यालय, गयाजी 
मेरठ विश्वविद्यालय 

नागपुर विश्वविद्यालय 

पटना विश्वविद्यालय 

रविशंकर विश्वविद्यालय, रायपुर 
राजस्थान विश्वविद्यालय 

संस्कृत विश्वविद्यालय, वाराणसी 
सागर विश्वविद्यालय, सागर 
उदयपुर विश्वविद्यालय, उदयपुर 
विक्रम विश्वविद्यालय, उज्जैन 
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इस प्रकार देश के सभी विश्वविद्यालयों में जैन विषयों पर शोध कार्य की दिशा 
महत्त्वपूर्ण प्रगति हो रही है, यह तो एक सनन्‍्तोष का विषय है, लेकिन जैन साहित्य 
की विशालता एवं विविधता को देखते हुए अभी इस कार्य को आटे में नमक जैसा 
ही समझा जाता चाहिये। राजस्थान के जैन भण्डारों पर इस निबन्ध के लेखक 
से कार्य किया है और इन भण्डारों में सुरक्षित साहित्य की विशालता से उसका थोड़ा 
परिचय भी है, इसलिए कहा जा सकता है कि अब तक हुआ कार्य केवल प्राथ- 
मिक सर्वे वर्क ही है जिसे अभी संपन्न नहीं कर सके हैं। 


जैनाचार्यो ने उत्तर एवं दक्षिण भारत की सभी भाषाओं में साहित्य-रचना की 
है। संस्कृत, प्राकृत, अपभ्रृंश, हिन्दी, राजस्थानी, गुजराती के अतिरिक्त दक्षिण की 
तमिल, तैलुगू, कन्नड एवं मलयालम में उनका अपार साहित्य मिलता है। प्राकृंत 
साहित्य के इतिहास के अतिरिक्त अभी तक संस्कृत भापा में जैनाचार्यों ने जो 
साहित्य-निर्माण किया है, उसका व्यवस्थित इतिहास कहाँ है? कृतिशः मूल्यांकन तो 
दूर की बात है, अभी तक तो काव्य, पुराण, चरित्र, अध्यात्म, कथा, चम्पू, ज्योतिष, 
आयुर्वेद, गणित, नाटक, संगीत, पूजा, स्तोत्र जैसे प्रमुख विषयों पर जैनाचार्यो ने 
कितनी एवं किस शताब्दी में रचनाएँ की हैं, इस पर ही कोई कार्य नहीं हुआ है। 
जैन पुराणों में भारतीय संस्कृति के जो दर्शन होते हैं उसको तो अभी तक विद्वानों 
ने छुआ तक नहीं है । डॉ. नेमिचन्द्र शास्त्री ने जिस प्रकार आदिपुराण में प्रतिपादित 
भारत' पुस्तक लिखी है, उस प्रकार की पचासों पुस्तकों के लिखे जाने की संभावनाएं , 
अभी गर्भित हैं। भगवत्‌ जिनसेनाचार्य का 'हरिवंश पुराण; रविषेण का 'पद्मपुराण, 
आचार्य गुणभद्र का उत्तर पुराण, हेमचन्द्रचार्य का त्रिपष्ठि शलाका पुरुषचरित्र, 
भ. सकलकी र्ति के आदि पुराण' वद्धमान पुराण 'रामपुराण” जैसी कृतियाँ पुराण- 
साहित्य की वेजोड़ निधियाँ हैं, जिनका मूल्यांकन अभी प्रतीक्षित है। इन पुराणों 
के माध्यम से न केवल जैन संस्कृति एवं साहित्य की रक्षा हो सकी है; किन्तु 
उन्होंने भारतीय संस्कृति के अनेक अमूल्य तथ्यों को भी सुरक्षित 'रखा है। अब 
तक इन्हें पुराण” कहकर ही पुकारा जाता रहा है किन्तु नगण्य समझे जाने वाले 
पुराणों में संस्कृति, सभ्यता, रहन-सहन, व्यापार, युद्ध, राजनीति जैसे विपयों का 
कितना गहन विवेचन हुआ है इस ओर किसी का ध्यान नहीं गया है। उसी तरह 
संस्कृत-साहित्य की अन्य विधाओं के वारे में शोध-कार्य संभव हैं । संस्कृत का 
'स्तोत्र-साहित्य' कितना विपुल है, इसका हम अभी अनुमान भी नहीं लगा सके हैं। 
राजस्थान के जैन-शास्त्र-भण्डारों की ग्रन्थ सूची, पंचम भाग में स्तोत्र-साहित्य के अन्तर्गत 
हमने ७०० से अधिक पाण्डुलिपियों का उल्लेख किया है। स्तोत्रों में आचार्यो एवं 
कृवियों ने अपनी मनोगत भावनाओं को वो उड़ेला ही है, साथ ही जन-भावनाओं 
के अनसार भी उनकी रचना हुई है। ये कृतियाँ छंद, अलंकार एवं भाषा की दृष्टि 
से तो उच्चकोटि की रचनाएँ हैं ही किन्तु अध्यात्म, दर्शन, एवं व्यक्ति की दृष्टि 
से भी इन पर शोध-कार्य किया जा सकता है । आचार्य समन्तभद्र का स्वयम्भू- 
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स्तोत्र', आचार्य अकलंक का अकलंक स्तोत्र, जिनसेन का 'जिनसहस्ननाम,' तथा इसी 
तरह कल्याण मंदिर स्तोत्र, 'भकतामर स्तोच,' 'एकीभाव स्तोत्र' जैसे स्तोत्र संस्कृत 
साहित्य की अमूल्य निधियाँ हैं, जिन पर हम सभी को गे होना चाहिये। 


अप्रभ्रंश-साहित्य पर तो जैन विद्वानों का एकछत्न राज्य है, वास्तव में अपशभ्रंश 
भाषा में रचनाएँ निबद्ध करके जैन विद्वानों ने इस भाषा-साहित्य की रक्षा ही 
नहीं की वरन्‌ तत्कालीन जनभाषा में रचनाएँ लिखकर उन विद्वानों को ललकारा 
है, जो भाषा-व्यामोह के चक्कर में पड़कर एक भाषा से चिपके रहे हैं। प्राकृत 
एवं अपभ्रंश में सभी प्रमुख रचनाएँ जैन विद्वानों की हैं इसलिए इनकी रचनाओं 
पर जितना भी कार्य होगा वह सभी कार्य जैन संस्कृति का प्रकाशक ही माना जाएगा। 
अब' वह जमाना आ गया है जब हमें महाकवि स्वयम्भू, पुष्पदन्त, वीर, नयनन्दि, 
रइधू जैसे अपभ्रंश-कवियों एवं आचार्य कुन्दकुन्द एवं नेमिचन्द्र जैसे प्राकृत भाषा के 
के आचार्यों की जयन्ती अथवा शताब्दि-समारोह मनाने चाहिये, जिससे इन कवियों के 
जीवन एवं साहित्य पर मात्र विशेष प्रकाश ही नहीं पड़ सके अपितु जन-साधारण 
को भी इन कंवियों की महत्ता का बोध हो सके। जिस प्रकार संस्कृत में महा- 
कवि कालिदास की अपार सेवाएँ हैं, उसी प्रकार प्राकृत भाषा में आचार्य कुन्दकुन्द 
तथा अपभश्रंश में महाकवि स्वयम्भू एवं पुष्पदन्त के नाम लिया जा सकता है। 


हिन्दी एवं राजस्थानी भाषा में शोध की कितनी आवश्यकता है इस बारे 
में जैनेतर विद्वानों को तो क्या सम्भवतः स्वयं जैन विद्वानों को भी पूरी जानकारी 
नहीं है। देश में सर्वप्रथम जैन विद्वान्‌ ही थे जिन्होंने हिन्दी में विभिन्न प्रकार की 
कृतियाँ लिखकर उसके प्रसार में योग दिया। ईसा की दसवीं-ग्यारहवीं सदी से ही 
जैन विद्वानों की मौलिक रचनाएँ मिलने लगती हैं। प्रारम्भ में इन्होंने रास-संज्ञक 
रचनाओं के रूप में लिखा और फिर काव्य की विविध विधाओं को जन्म दिया। 
इन कवियों का अपभ्रृंश साहित्य भी हिन्दी-साहित्य की पूर्वपीठिका के रूप में ही 
था, इसलिए देखा जाए तो जैन-विद्वान्‌ ही हिन्दी-भाषा एवं साहित्य के वास्तविक 
प्रस्तोता थे। हिन्दी-साहित्य के आदिकाल के इतिहास में आज जो एक प्रकार की 
रिक्‍तता दीखती है उसका एक प्रमुख कारण यह है कि उस काल में जैन विद्वानों 
की रचनाओं को कोई स्थान नहीं मिला (वि. संवत्‌ १४०० तक पचासों जैन रचनाएँ 
हैं, जिनको अब तक स्थान मिलना चाहिये था और जिनका साहित्यिक मूल्यांकन 
विद्वानों के समक्ष प्रस्तुत किया जाना चाहिये था )। हिन्दी का आदिकाल तो जैन- 
विद्वानों का ही काल है जिन्होंने इस भाषा को प्रश्नय ही नहीं दिया वरन्‌ प्राकृत 
एवं संस्कृत में रचनाएँ निबद्ध करना वन्द करके हिन्दी-भाषा में अपनी लेखन-शक्ति 
को लगाया। जिस राष्ट्रभापा पर आज देश को गर्व है, उसकी नींव तो जैन विद्वानों 
ने अपनी तपस्या एवं लेखन-प्रतिभा से सींची थी । हिन्दी का यह पौधा जब हरा- 
भरा हो गया और हिन्दी-कृतियों की लोकप्रियता बढ़ने लगी तव कहीं जैनेतर 
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कं हम 
* ट् 


विद्वानों ने इस भाषा में लिखने का साहस किया, और महाकवि सूरदास, मीरा 
एवं तुलसीदास जैसे सन्त कवियों ने इस भाषा में भक्ति-साहित्य को निवद्ध करके 
इसे पंडितों के कोप से बचाया। ह 

हे जैन विद्वानों की हिन्दी-रचनाएँ आज सैकड़ों-हजारों की संख्या में उपलब्ध हैं 
लेकिन दुःख की बात तो यह हैँ कि अभी तक उनका सांग्रोपांग सर्वेक्षण नहीं हो 
सका है और न ही कोई प्रामाणिक इतिहास ही लिखा जा सका है । इधर राज- 
स्थान के जैन शास्त्र-भण्डारों की ग्रंथ-सूचियों के पाँच भाग जब से प्रकाशित हुए 
हैं, हिन्दी की सैकड़ों रचनाएँ प्रकाश में आयी हैं और कई शोधा्थियों का ध्यान 


भी उधर गया है । 


जबसे विश्वविद्यालय अनुदान-आयोग हारा प्राकृत भाषा पर प्रतिवर्ष सेमि- 
नार आयोजित करने के लिए अनुदान दिया जाने लगा हैं तब से और भी अधिक 
विद्वानों का ध्यान जैन साहित्य पर शोध-कार्य करने की ओर गया है। प्राकृत भापा 
पर अब तक कोल्हापुर, वम्बई, पूना, गया, अहमदाबाद एवं उदयपुर में स्थानीय 
विश्वविद्यालयों की ओर से सेमीनार आयोजित हो चुके हैं। लेखक को भी प्राय: 
इन सभी सेमिनारों में भाग लेने का अचसर प्राप्त हुआ हैं । अभी उदयपुर विश्व- 
विद्यालय में “भारतीय संस्कृति के विकास में जैनाचार्यों का योगदान” विषय पर एक 
अत्यधिक उच्चस्तरीय सेमिनार आयोजित हुआ था, जिसमें जैन एवं जैनेतर 
विद्वानों ने मुक्त कण्ठ से जैन-साहित्य के योगदान पर निवन्ध ही नहीं पढ़े अपितु 
उन पर गहन परिचर्चा भी की । ([7 


वस्तुत: भारतीय संस्क्ृति के समग्र अध्ययन के लिए ज॑न ग्रंथों की सामग्री 
उपयोगी ही नहीं, अनिवार्य भी है । जैन ग्रंथों का अध्ययन तथा जैन परम्पराओं का 
पूर्ण परिचय प्राप्त किए विना हिन्दी साहित्य का सच्चा इतिहास भी नहीं लिखा जा 

सकता । ह॒ 
-डा, शिवसंगलसिह सुसना 
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महंपि विद्यानन्द मुनि इसी प्रुण्यभूमि के हूँ; यद्यपि सर्वंसंग-परित्याग के वाद 
आन्‍्त, देश, जाति की विवक्षा नहीं रहती है तथापि कर्नाटक राज्य को ऐसी देन 
का अभिमान तो हो ही सकता है । 


[]) बधंसान पाइर्वनाथ शास्त्री 


जेन साहित्य की समृद्धि में कर्माठक प्रांत और कर्नाटक साहित्य ने बहुत 
योगदान दिया है; स्थापत्य, वास्तु, चित्र-कलाओं एवं कलापूर्ण धर्मायतनों के लिए यह 
प्रांत प्रसिद्ध है। आज भी श्रवणवेलगोला का मोमटेश्वर, हृत्ठेवीड का शांतिनाथ, 
मूड़विद्री के सहसस्तंभ मंदिर, रत्नों की अनध्यं प्रतिमाएँ, बेवूर का चेन्नकेशव देवालय 
आदि को देखकर लोग दंग रह जाते हैं। कला का यह विस्मयपूर्ण द्शंन जगतृ-भर 
को आकर्षित करता है। बेलगाम की कमल बस्ति, वेणूर व कार्कल की बाहुबलि 
मूर्ति, हमच पद्मावती का अतिशय, बारंग का जल मंदिर, आज भी यात्रा के स्थान 
बने हुए हैं । 


'पड्खंडागम' सदृश महान्‌ सिद्धान्त-प्रन्थ के संरक्षण का श्रेय एवं आज के जिज्ञासु 
बंधुओं को स्वाध्याय के लिए उपलब्ध करने की कीति, इसी प्रान्‍्त को है। अगर 
वहाँ के धर्म-वन्धुओं ने इसका यत्नपूर्वक जतन नहीं किया होता तो हम अपने बहुत 
प्राचीन करोड़ों की महत्त्वपूर्ण धरोहर से हाथ धो बैठते जैसे कि आज हमें गन्धहस्ति 
महाभाष्य का दर्शन दुलभ हो रहा है। 


कर्नाटक की विशेषता 


तीर्थकरों का जन्म उत्तर भारत में हुआ है तो तीर्थकरों की वाणी को विशद 
एवं सरल बनाकर लोकक॒ल्याण करने वाले आचार्यो का जन्म हुआ है दक्षिण भारत 
में । प्रायः कुंदकूंद, अकलंक, पृज्यपाद, समंतभद्ग, विद्यानन्दि, नेमिचन्द्र सिद्धान्त 
चक्रवर्ती आदि सभी आचार्य दक्षिण भारत में ही हुए हैं। उनकी जन्मभूमि और 
कर्मभूमि दक्षिण भारत, विशेषत: कर्नाटक ही रही, इसलिए उत्तर भारत और दक्षिण 
भारत ने लोकप्रवुद्ध करने का यत्न समान रूप से किया। आधुनिक आचार्य शांति- 
सागर महाराज आदि मुनियों ने भी दक्षिण भारत में जन्म लेकर ही आज के युग 
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में मुनिजनों का दर्शन प्राप्त कराया है। पूज्य मुनि विद्यानन्द भी दक्षिण भारत के 
एवं कर्नाटक प्रान्त के हैं, इसलिए कनटिक-साहित्य की परम्परा पर घिचार करना 
यहाँ अप्रासंग्रिक नहीं है। जिस प्रान्त में मुनिश्नी का जन्म हआ है उस प्रान्त के 
आचार्य व काव्य-मनीषियों ने उत्तमोत्तम काव्य के सुजन से लोक को सुवुद्ध किया 


कर्नाटक-साहित्य की प्राचीनता 


श्रुति-परम्परा से ज्ञात होता हैं कि कर्नाटक साहित्य का क्रम-वहुत प्राचीन 
है, इतिहासातीत काल से ही इसका अस्तित्व था। कहा जाता है कि भगवान्‌ 
आदि प्रभु ने अपनी दोनों पुत्रियों को अक्षराम्यास व अंकाम्यास कराया। 


इस प्रकरण में आचार्य जिनसेन ने विद्या के महत्त्व को प्रतिपादित करते हुए 
भगवान्‌ के मुख से विदुपी बनने की प्रेरणा दिलायी है। उसी संदर्भ में आदि प्रभु 
ने ब्राह्मी व सुंदरी को क्रमशः ब्रोह्मी लिपि व अंकशास्त्र का अध्ययन कराया | * 


ब्राह्मी देवी को द्राह्मी लिपि का अभ्यास कराया, अतः वह ब्राह्मी लिपि ही कन्नड 
लिपि माठी जाती है। शाही और कन्नड लिपियों में कुछ अंतर है, अतएवं यह 
लिपि हल्ठे कन्नड' (पुराना कन्नड) के नाम से जानी जाती है। हल्ठे कन्नड लिपि में 
लिखित सँकड़ों प्राचीन ग्रंथ हैं। ताड़पत्न के ग्रंथों में प्रायः यही लिपि है। 


यह इतिहासातीत काल का विण्य है। हम अन्वेपक विद्वानों पर इसे छोड़े देते 
हैं; तथापि साहित्य सृजन के युग की दृष्टि से भी कर्नाटक साहित्यकारों का काल 
बहुत प्राचीन है। बहुत प्राचीन होने से ही हम इसका गुणगान नहीं करते हैं 
क्योंकि प्राचीनता गुणोत्कर्प का कारण नहीं है । साहित्यकारों ने कहा है कि-- 


पुराणमित्येव न साधु सर्वे नचापिकाव्यं नवमित्यवद्यम्‌। 
संतः परोक्ष्यान्यतरादजंते मूृढ़ः परप्रत्ययनेयवृद्धिः। 


प्राचीन होने से ही सब कुछ अच्छे होते हैं यह वात नहीं। नवीन होने से ही 
कोई निर्दोप होता हैं यह भी नियम नहीं है। विवेकी सज्जन काव्य या साहित्य को 


+ इत्युकत्वा मुहुराश्ास्त्र विस्तीें हेमपट्टके, 
अधिवास्य स्वचित्तस्थां श्रृतदेवीं समर्पया ॥१०३॥। 
विभु: करह्येताम्यां लिखन्नेक्षरमालिकां, 
उपादिशल्लिपि संख्या स्थान चॉकिरनुक्रमात्‌ 8०४।॥। 
ततो भगवतों वक्त्रान्निःसुतामक्षरावलीम्‌ 
सिद्ध नम इति व्यक्त मंगलां सिद्ध मातृकाम ?०५॥। 
- पर॒वंपुराण, पर्व १६. 
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देखकर उसमें गुण प्रतीत हो तो उसकी प्रशंसा करते हैं, सेवा करते हैं, आदर 
करते हैं। 


इसी प्रकार कर्नाटक-साहित्य की स्थिति है। कर्नाटक-साहित्य की प्राचीनता 
ही नहीं, महत्ता भी उसमें अपने-आपमें है, इसलिए अन्य साहित्यकारों. ने जैन कर्नाटक 
साहित्य की भी मुक्तकण्ठ से प्रशंसा की है। 


'राजाश्रय मिला 


इन कवियों ने अपनी प्रतिभा-शक्ति का यथेष्ट उपयोग उस समय किया, 
उसका एक कारण यह भी है कि उन्हें अपने समय में राजाश्रय मिला था, राज्य 
शासन न करने वाले भी गृण ग्राहक थे, अपने आस्थान में ऐसे अनेक कवियों को 
स्थान देने में वे गौरव समझते थे। राष्ट्रकूट, गंग, पल्‍लव, चालुक्य, होयसल आदि 
अनेक राज्यों के शासनकाल में कर्नाटक के इन कवियों ने उनसे प्रोत्साहन प्राप्त किया 
था, इतना ही नहीं राजाओं को राज्य-शासन के कार्य में भी इन कवियों से मंत्रणा 
मिलती थी। 


राष्ट्रकूट शासक नृपतुंग का समय ९वीं शताब्दी का है। उसने कन्नड़ में कवि- 
राज मार्ग! की रचना की है। अपनी रचना में नृपतुंग ने अनेक पूर्वकवियों एवं 
उनकी क्ृतियों का उल्लेख किया है। इससे ज्ञात होता है कि ९ वीं शती से पहिले 
भी यह साहित्य अत्यन्त उन्नतावस्था में था, इससे पहिले के सभी ग्रन्थ प्रायः हत्हे 
कन्नड (पुराना कन्नड) में बनाये जते थे। 'कविराज मार्ग में भी ग्रंथकार ने कुछ 
हल्े कन्नड ग्रंथों का उल्लेख किया है। अनेक प्राचीन कवियों का भी उल्लेख इसमें 
है। नृपतुंग ने अपने ग्रंथ में श्रीविजय, कवि परमेश्वर, पंडित चंद्र, लोकपाल आदि 
कवियों का स्मरण किया है। 


महाकवि पंप ने भी पृज्यपाद समंतभद्व का अपने ग्रंथों में स्मरण किया है। 
समंतभद्र और पूज्यपाद का समय तीसरी-पांचवीं शताव्दियाँ मानी जाती हैं; अर्थात्‌ 
वे बहुत प्राचीन आचाये हैं। पूज्यपाद और समंतभद्व के ग्रंथों की टीका भी हल्े 
कन्नड में है। इससे भी इस भाषा की प्राचीनता सिद्ध हो सकती है । 


कविपरमेष्ठी की कृति कर्नाटक में ही होनी चाहिये। लगता है कविपरमेप्ठी ने 
जिपष्टिशलाका पुरुषों के चरित्र का चित्रण कन्नड भाषा में किया होगा, इसलिए 
बाद के आचार्यों ने उस कृबि का नाम आदर के साथ लिया है। 


भगवज्जिनसेन आचाये ने भी उक्त ग्रंथ से लाभ उठाया होगा इसीलिए वे 
लिखते हैं कि - 


सुलभ विलन्लवशेंक.. भी महीवीर दि। जैन वी लू: 
मी भंदजा९ नी एज) 


स पुज्यः कविभिलोंके कवीनां परमेश्वर: 
वागर्य संग्रह क्ृत्स्नं पुराणं यः समग्रहीत्‌ ॥। 
-पुर्वेपुराण प्र, अ. ६०. 


शब्दार्थ-संग्रह से युक्त चतुविशति तीर्थकर पुराण को जिन्होंने अपनी विद्धत्ता 
से संग्रह किया ऐसे कविपरमेष्ठी लोक में कवियों के द्वारा पुज्य हैं। 


इसी प्रकार आचार्य गुणभद्व ने भी कवि परमेप्ठी की प्रशंसा इस प्रकार की है- 


कविपरमेश्वर निगदित गद्यकथा मात्रक पुरोश्चरितं 
सकल छंदोलंकृतिवक्ष्य॑ सुक्ष्मार्थ गृढ़पदरचनम्‌ ।। 


अर्थात्‌ आचार्य जिनसेन व गुणभद्र के सामने कविपरमेष्ठी द्वारा रचित 
त्रिपप्टिशलाका पुरुषों का चरित्र गद्यकाव्य में अवश्य होगा; अर्थात्‌ यह कवि- 
परमेप्ठी उनसे कितने प्राचीन हैं यह निश्चित नहीं कहा जा सकता है। फिर भी 
हम पंप-युग से कर्नाटक-साहित्य की निश्चित भूमिका को व्यवत्त कर सकते हैं; 
अत: उस महाकवि के काल से ही कर्नाटक काव्य-सृष्टि का हम यहाँ दिग्दर्शन 
करायेंगे । 


पंप सहाकवि 

कर्नाटक-साहित्य पंप महाकवि के आविकाब्य से समृद्ध हुआ है। कर्नाटक-साहित्य 
का नाम लेने पर पंय का, पंप का नास लेने पर कर्नाठक-साहित्य का स्मरण हो 
जाता है। पंप ने गद्यपद्मपथ चंपूकाव्य से ही अपनी काव्य-सृप्टि का श्रीगणेश 
किया है। पंप का समय ९४१३. माना जाता है। इसने एक धार्मिक व दूसरा 
लौकिक ऐसे दो काव्यों की रचना की है; जिनके नाम हैं-- आदिपुराण” और 
पंप भारत'। ये दोनों अजोड़ चंपुकाव्य हैं। इसके पूर्वेज वैदिक धर्मावलंबी 
थे, परंतु इसके पिता अभिराम देव ने जैनधर्म से प्रभावित होकर जैनधर्म को 
ग्रहण किया; इसलिए पंप के जीवन में जैनधर्म के ही संस्कार रहे। 


आदिपुराण' की कथावस्तु भगवज्जिनसेनाचार्य के महापुराणांतर्गत आदि- 
जिनेश-चरित है तथापि इसकी शैली स्वतंत्र है। संस्कृत महापुराण के समान ही 
इसमें भी यत्र-तत्र प्रसंगोपात्त धर्म का भी विवेचन हैं। भोग व योग का सामंजस्य 
साधते हुए ग्रंथकार ने सर्वत्र भोग-त्याग का ही संकेत किया है। 


इसरा ग्रंथ पंप चरित या पंप भारत है। विपय भारत है। अपने समय के प्रसिद्ध 
राजा अरिकेसरी को अर्जुन के स्थान पर रखकर उसकी प्रशंसा की है। कर्नाटक में यह 
आद्यकवि माना जाता है। जैन व जैनेतर विद्वानों में इसके काव्यों के प्रति परमादर 
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है। उत्तरकालर्वात ग्रंथकारों ने भी पंप का वहुत आदर के साथ स्मरण किया है। 
आगे जाकर कवि नागचंद्र ने स्वयं का अभिनव पंप के नाम से उल्लेख किया है 
इससे भी इसकी महत्ता सहज ही समझ में आती है। 


कवि पोन्‍्न 


पंप के बाद पोन्न का नाम सादर उल्लेखनीय है। यह करीब ई. ९५० में हुआ 
है, इसने दो धामिक एवं एक लौकिक काव्य की रचना की है। लौकिक काव्य 
भुवनैक रामाभ्युदय अनुपलब्ध है, शांतिनाथ पुराण महत्त्वपूर्ण काव्य है, जिनाक्षरमाला 
स्तोत्र-ग्रंथ है। इसे कवि-चक्रवर्ती, उभयभाषा-चक्रवर्ती आदि उपाधियाँ थीं, उत्तर- 
वर्ती ग्रंथकारों ने इसका भी सादर स्मरण किया है। इसके द्वारा रचित शांतिनाथ 
पुराण से प्रभावित होकर दान चितामणि अतिमब्बे ने उसकी १००० प्रतियों का लिखा- 


कर वितरण किया । 


+ 


कवि रन्‍्त 


पोन्न के बाद कविरन्त का क्रम है। यह करीब ९९३ ई. में हुआ सामान्य 
वैश्य कासार कुल में उत्पन्न होने पर भी उद्यम पांडित्य को इसने पाया था। अपनी 
प्रतिभा से अनेक उत्तम ग्रंथों की रचना इसने की थी। इसके द्वारा लिखित अजित- 
नाथ पुराण एक महत्त्वपूर्ण ग्रंथ है। 


परशुरामचरित, चक्रेश्वर-चरित अनपलब्ध हैं। यह भी कर्नाटक-साहित्य-गगन 
का एक गणनीय नक्षत्र है। 


पंप, रत्न एवं पोन्न कर्नाटक-साहित्य के रत्नन्रय कहलाते हैं। इसी से इनके 
महत्त्व का पता लग सकता है। 


फवि चाबुंडराय- 


चाबुंडराय अथवा चामुंडराय राचमल्ल का सेनापति तथा मंत्री था। वीर होते हुए 
भी कलाग्रिय था। अपनी माता की प्रेरणा से श्रवणबेलगोला के विशालकाय भगवान्‌ 
वाहुवलि की मूर्ति का निर्माण इसी ने कराया था, यह करीब क्रि.श. ९६१ से ९८ 
तंक था। इसने संस्कृत में चारित्रसार नामक ग्रंथ की रचना की है। उसी प्रकार 
कन्नड में चतुविशति तीर्थकर चरित्र की रचना की जो चामुंडराय-पुराण के नाम से 
प्रसिद्ध है। यह गद्य-ग्रंथ है। इसी प्रकार शिवकोटी ने वड्डाराधने नामक गद्य-ग्रंथ 
की रचना की है, जो उपलब्ध है; चामुंडराय की अन्य भी कृति होगी, परंतु 
उपलब्ध नहीं है। श्री नेमिचन्ध सिद्धांत-चक्रवर्ती से इसने अध्यात्म-दोध प्राप्त 
किया था। 


भुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक २०७ 


इसी युग में अन्य भी बहुत से कवि हो गये हैं. जिनके द्वारा कर्नाटक-साहित्य- 
संसार समृद्ध हुआ है। 


ज्योतिष-शास्त्र के प्रणेता श्रीधराचार्य 


इनका समय ११वीं शताब्दी का मध्य था। इन्होंने ज्योतिष-संढंधी 'जातक 
तिकक' नामक ग्रंथ की रचना की है, जिसमें जावके (जन्मपत्र) संबंधी सृक्ष्म 
विचार किया गया है। 


दिवाकर नंदी 


ये करीब ई. १०६१ में हुए, इन्होंने भगवान्‌ उमास्वामी-विरचित तत्त्वाथेसूचर 
पर कन्नड तात्पर्यवृत्ति लिखी है, जो अत्यन्त मनोज है। 


कवि शांतिनाथ 


इसका समय करीव १०६८ ई. है। इन्होंने कन्नड में सुकुमार चरित्र की रचना 
की है। ये अत्यन्त प्रौढ़ कवि थे, इनको अनेक सम्माननीय उपाधियाँ प्राप्त थीं। 


अभिनव पंप नागचन्द्र 


करीब १२ वें शतमान के आदि में ताग्रचन्द्र नामक महान्‌ विद्वान हुआ, जिसने 
परदूमचरित या रामकथा-चरित की रचना की है। इस रामायण को पंप रामायण 
भी कहते हैं। वस्तुतः यह रामायण महाकवि प्रंप-विरचित नहीं है; परन्तु 
यह कवि अभिनव एंप के नाम से प्रसिद्ध था, अतः वह रामायण भी पंपरामायण 
के नाम से प्रसिद्ध हुई । इस उदात्त कवि ने विजयपुर में एक मल्लिनाथ जिन-मंदिर 
का निर्माण कराया, जिसकी स्मृति में उसने मल्लिनाथ पुराण की रचना की । यह 
भी पटनीय है। 


कवियित्री कन्ति 

इसी यूग में कान्ति नाम की एक कवियित्री हुई है। इसके द्वारा विरचित अनेक 
ग्रंथ की उपलब्ध नहीं है तथापि “कंति पंप की समस्याएँ” इस नाम से प्रश्नोत्तर रूप 
से समस्या-पूति रूप काव्य मिलता है, जिसे देखने पर मालूम होता हैं कि यह 
प्रौढ़ कवियिन्नी थी। 


नमसेन 

करीब वारहवें शतमान के आदि में कतरटिक भाषा के चंपूकान््य में बहुत बड़ी 
रचना इसने की है। धर्मामृत इसकी रचना है । पदलालित्य, दृष्दांत-प्चुरता, विनोद 
विशेष इसके काव्य की विशेषता है। १४ आश्वासों से युक्त इस ग्रंथ में अप्टांग 
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व पंच अणुब्रतों की व्याख्या कथापूर्वक की गयी है। स्वाध्याय करने वालों को बहुच 
प्रभावित करती हैं ये कथाएँ। इस यूग का यह महान्‌ काव्य-मनीषी हुआ | 


राजादित्य 


वारहवें शतमान के प्रारंभिक भाग में ही यह कवि हआ है। इसने गणित- 
शास्त्र पर रचना की है। गणित-शास्त्र पर ही इसकी अधिक अभिरूुचि प्रतीत होती है। 


कीतिवर्स 


सन्‌ ११२५ ई. में यह कवि हुआ है। देह्क शास्त्र के अंगभत गोवैद्य पर इसने 
लिखा है। इससे ज्ञात होता है कि पशु-बैद्य के विपय में भी जैन ग्रंथकारों की 
अच्छी गति थी। आयुर्वेद विषयक ग्रंथ तो जैनाचार्यों ने लिखा ही है। 


कर्णपार्य 


करीब ११४० ई. में यह कवि हुआ है। इसने कन्नड में सुंदर रूप से 
नेमिनाथ पुराण की रचना की है, जो सर्वेप्रिय हो गया है। 


नागवर्म 


नर] 


यह १२ ठें शतमान के मध्यभाग में हुआ है। इसकी न्याय, व्याकरण-साहित्य 
पर अच्छी गति थी। इसने काव्यावलोकन, अभिधान वस्तुकोप, कर्णाटक भाषाभूषण 
एवं छंद: शास्त्र आदि रचता की है। अन्य ग्रंथ भी होंगे, पर्तु अनुपलब्ध्त हैं। 


सोमनाथ 

यह करीव ११५० ई. में हुआ है। इसने कल्याण कारक नामक कन्नड 
वैद्युक ग्रंथ की रचना की है। शायद यह पृज्यपाद-कृत कल्याणकारक की कर्नाटक 
व्याख्या है। आयुर्वेद के संबंध में जैनाचार्यो ने जिन ग्रंथों का निर्माण किया उनका 
नाम विशेषत: कल्याणकारक ही रखा गया. क्योंकि उससे जगत्‌ का कल्याण हुआ । 

इसी प्रकार इस वारहवें शतमान में वत्त विद्यास (११६०) ने शास्त्रसार की 
रचना की। नेमिचन्द्र (११७०) ने लीलावती व नेमिनाथ पुराण की रचना की है। 
लीलावती एक सुंदर चंपू ग्रन्थ हैं। इसके बाद वोधण देव ने स्तुतिस्तोत्रादि विष्यक 
ग्रंथों की रचना की है। करीब ११८२ ई. में अग्गत देव नामक कवि हुआ जिसने 
चन्द्र५भ पुराण की रचना की है। सन्‌ ११९५ में आचण्णा कवि ने वर्धमान पुराण 
लिखा है जिसमें भगवान्‌ महावीर के चरित्र के संबंध में सांगोपांग विवेचन है। 

१२०० ई. में वंधुवर्म नामक ग्रंथवार हुआ; जिसने हरिवंशाम्युटय नामक 
पौराणिक ग्रंथ एवं जीव संबोधन नामक आध्यात्मिक ग्रंथ की रचना की है। जीव- 
संबोधन में आत्महित को दुष्टि में रखकर आत्मा को संसार से पार होने के लिए 
सुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक २०९ 


जागृत किया गया है। बारहवीं शती के आदि में ही पार्श्वनाथ नामक कवि हुआ 
जिसने पाश्वनाथ पुराण की रचना की है। करीब १२३५ ई. में गृणवर्म ने पुष्पदंत 
उुराण व चंदनाप्टक की रचना की है; उसी काल में कमलभव नामक कवि हुआ 
जिसने शांतीश्वर पुराण की रचना की है, जिसमें वहत सुंदर रूप में भगवान्‌ 


शांतिनाथ का चरित्र चित्रित किया है। इस शती के मध्यभाग में महावल कवि 
हुआ, जिसने नेनिमाथ पुराण की रचना की है! 


इन सब ग्रंथकर्ता, कृतिकर्ताओं का यहाँ नामोल्लेख मात्र किया हैं। इनको 
तत्कालीन व उत्तरकालीन विद्वानों ने अनेक उपाधियों से विभूषित किया है, इनका 
विशेष परिचय देने से एक स्वतंत्र ग्रंथ हो जाएगा अत: यहाँ उनका दिग्दर्शन मात्र 
कराया गया है। यदि विस्तुत परिचय देखना हो तो श्री आ. कुंथ्‌ सागर ग्रंथमाला 
से प्रकाशित पंप-युग के जैन कवि, यह पुल्तक देखें। पंप के वाद करीब ४०० बर्षों 
में ही ये सब कवि हुए हैं जिन्होंने पंप का आदरपूर्वक स्मरण ही नहीं किया है; 
अपितु अन॒करण भी किया है। इसलिए इन्हें पंप यग के कवि कहते हैं जो सार्थक है । 


कवि-चक्रवर्तो जन्न 

जन्न महाकविं कहलाता था। कवि-चक्रवर्ती उसकी उपाधि थी |ई. सन ११७० से 
१२३५ के बीच जन्न महाकवि ने अपनी महान्‌ कृति के हारा कर्नाटक को उपक्ृत 
किया था। इसने अपनी कृति यशोधर चरित में अपने रचना-कौशल का दर्शन कराया 
है। पदलालित्य, भाव-प्रभाव, कल्पना-कौशल इसके काव्य की विशेषता हैं। इस 
काव्य का विपय यशस्तिलक चंपू मूल संस्कृत काव्य का है। यशोधर महाराज के 
चरित्र को कर्म-विधान के विचित्र रूप के द्वारा प्रदर्शित कर कवि ने संसार को 
असारता का दर्शनः कराया है। जन्न महाकवि ने यशोधर चरित को वही स्थान 
प्राप्त है जो संस्कृत साहित्य में यशस्तिलक चंपू को प्राप्त है, इतना कहने से इसके 
काव्य की महत्ता समझ में आ जाएगी। 


इसी प्रकार अनेक ग्रंथकार उभय भाषा कोविंद हुए हैं। उनकी संस्कृत एवं कन्नड 
, में अच्छी गति थी। इसलिए वे उभय भाषाचक्रवर्ती कहलाते थे, उनमें से हस्तिमल्ल 
का नाम समादर के साथ लिया जा सकता है। हस्तिमलल ने कन्नड में भी आदि- 


पुराण की रचना की है। संस्कृत में संहिता, नाटक व ग्रंथों की रचना की हैं। 


१४ दें शतक में भास्कर कवि ने जीवंधर चरित को एवं कवि वोम्मरस ने 
सनत्कुमार चरित्र एवं जीवंधर चरित की रचना की है। इसके वाद १५ वें शतक में 
भी अनेक अर्नाटक कवियों ने अपनी रचनाओं से इस साहित्य-क्षेत्र को समृद्ध किया 
है। १६ वें शतक के प्रारंभ में मंगरस कवि ने सम्यक्त्व कौमुदी, जयनूप काव्य, 


नेमीश जिन संगति, प्रभंजन चरित व सूपश्ञास्त्र आदि ग्रंथों की रचना की। इसी 
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प्रकार सादछ्ृव कवि ने भारत व दोडय ने चंद्रप्रभचरित का निर्माण लगभग इसी समय 
किया है। 
सहाकवि रत्वनाकर 

१६वीं श्ती में यह प्रतिभावंत कवि हुआ है। इंसका परिचय इस लेख में नहीं 
दिया तो हमारा लेख अधूरा रह सकता है। हमारे लिए यह प्रिय कबि है। इसके 
द्वारा सांगत्य छंद में राचित भरतेश्वर वैभव नामक शंगार-आध्यात्मिक ग्रंथ १० 
हजार छंदों में विरचित है। इसीसे सांगत्य-युग का प्रारंभ होता है। सांगत्य कन्नड 
में एक विशिष्ट कर्ण मधर गेय छंद है। कवि ने इस ग्रंथ में भोग-योग का सामंजस्य 
कर अंत में एक का त्याग व दूसरे का ग्रहण करने का विधान किया है। इसका 
समय १५८०७ ई. माता जाता है। भरतेश वैभव को इसने भोग विजय, दिग्विजय, योग 
विजय, मोक्ष विजय व अके कीति विजय के नाम से पंचकल्याणों में विभकत किया 
है। इस आध्यात्मिक कथा के नायक आदि प्रभु के आदि पूत्र भरतेश हैं जो तदभव 
सोक्षणगामी हैं। कथा को आध्यात्मिक व श्यृंगारिक ढंग से वर्णन करने की कवि की 
अनूठी शैली है। कर्ताटक के घर-घर में यह पढ़ा जाता है। लेखक हारा इसका 
हिन्दी अनुवाद हुआ है, उस पर से गुजराती व मराठी अनुवाद भी हो चुके हैं। 
भारतीय साहित्य अकादमी के अन्तर्गत अंग्रेजी अनुवाद भी हो रहा है। भारतीय 
गौरव ग्रंथों में यह एक है। इसने रत्नाकर, अपराजित व त्रिलोक मामक त्तीन शतकों 
की भी रचना की है, जो केवल आध्यात्मिक विषय का प्रतिपादव करते हैं। कुछ 
आध्यात्मिक भजनों का भी निर्माण इसके द्वारा हुआ है । 

इसके बाद सांगत्य छंद में ग्रंथ-रचना करने वालों का मार्ग प्रशस्त हो गया है। 
उन कवियों का यहाँ हम उल्लेख मात्र करते हैं। वाहबलि कवि ने (१५६०) 
नागकुमार चरित, पायण्ण ब्रतिने (१६०६) सम्यकत्व कौमुदी, पंचवाण ने (१६१४) 
भुजबलि चरित्र की रचना की है। इसी प्रकार चंट्रम कवि ने (१६४६) कार्कल 
गोम्मट चरित, धरणी पंडित ने (१६५०) विज्जण चरित, नेमि पंडित ने (१६५० ) 
सुविचार चरित, चिंदानंद ने (१६८० ) मुनिवंशाभ्युदय, पद्मनाभ ने (१६८०) जिनदत्त 
राय चरित्र, पायण्ण कवि ने (१७५०) रामचंद्र चरिते, अनंत कवि ने (१७८०) 
श्र. वे. गोम्मठ चरित्त, धरणी पंडित ने वरांग चरित, चंद्र सागर वर्णी ने (१८१०) 
रामायण, चार पंडित ने भव्यजन चितामणि एवं इसी समय देवचंद्र ने राजवली 
कथाकोष की रचना की है। पंप का युग चंपून्युण के नाम से प्रसिद्ध है तो 
रत्वाकर के युग को सांगत्यन्युग के नाम से निस्संदेह पुकार सकते हैं। सचमुच, 
ये दोनों साहित्य-जगत्‌ के युगपुरुष हैं। 
विभिन्‍न विषयों को जेन साहित्यकारों को देन 

नपतुंग द्वारा विरचित कविराज मार्ग से जैन कवियों की साहित्य-सेवा पर 
यथेप्ठ प्रकाश पड़ता है। छंद, अलंकार, वैद्य, ज्योतिष, सिद्धांत, न्याय, व्याकरण, 
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आयुर्वेद, निमित्त, शकुन आदि सर्व विपयों पर कर्नाटक साहित्यकारों ने ग्रंथ-निर्माण 
किया है। सैकड़ों ग्रंथ आज उपलब्ध नहीं हैं। इसमें हमारे समाज का प्रमाद ह्दी 
कारण है; परंतु यह मात्र सत्य है कि हमारे पूर्वज विहान्‌ सर्वविययों में प्रभत्व 
रखते थे। उनकी क्ृतियों से हम इस विपय का अनुमान कर सकते हैं। गा 


नागवर्म ने छंदोदधि नामक छन्द-ग्रन्यथ की रचना की। अन्य नागवर्म ने कर्नाटक 
भाषा-भूषण नामक व्याकरण-प्रंथ की रचना की । इसी प्रकार अलंकार विपयक काव्या 
वलोकन, कोप-विपयक वस्तु-कोप भी अवलोकनीय है। भरट्टाकलंक का शब्दानुशासन, 
केशिराज व्य मणिदर्पण, साक्ूव का रसरत्नाकर (आयुर्वेद), देठोत्तम का नानार्य 
रत्याकर, शंगार कवि का कर्नाटक संजीवन, आदि ग्रंथ विविध विपयों के उल्लेख- 
नीय ग्रन्थ है। इसी प्रकार ज्योतिष, वैद्यक व सामुद्रिक विपयों के भी ग्रंथों की रचना 
इन कवियों द्वारा हुई है। शिवमारदेव का हस्त्यायुबंद, देवेंद्र मुनिका बातग्रह चिकित्सा, 
चंद्रराज का मदन-तिलक, जन्न का स्मर-तंत्र, चामुंडराय का सामुद्रिक शास्त्र, जयवंध् 
नंदन का सूप-शास्त्र, अहंद्दास का शक्‌न शास्त्र भी उल्लेखनीय हैं। इससे ज्ञात होता 
है कि साहित्य के सर्व अंगों को कनटिक के साहित्यकारों ने हृप्ट-पुप्ट किया है । 


इस तरह निस्सन्देह कहा जा सकता हैं कि कर्नाटक-साहित्य, केवल प्राचीनता की 
दृष्टि से ही नहीं, महत्ता की दृष्टि से भी आज सर्वोत्तम है। आज जैन जैनेतर 
समाज इसीलिए जैन साहित्य को बहुत आदर से देखता है। विश्वविद्यालयों की उच्च- 
तर कन्नाओं में विशेषतः ऊन साहित्य के भाग को ही विद्यार्थियों को अध्ययन करने 
के लिए दिया जाता है। 

प्रायः सभी ग्रन्थकारों ने अंथ के प्रमेय का प्रतिएादत करते हुए यत्र-ततर जैन 
धर्म के अनुकरणीय तत्त्वों का उपदेश दिया है। सर्वसाध्गरण के जीवन में वे तत्त्व 
कितने हितकर हैं, इस बात को अच्छी तरह प्रतिविवित कराया है; अतः जैनधर्म 
के विकास में अन्य भाषा के साहित्यकारों का जैसा योगदान रहा है, उसी प्रकार 
कर्नाटक साहित्यकारों का भी बहुत बड़ा योगदान रहा है। 

महपि विद्यानन्द मुनि इसी पुण्य भूमि के हैं । यद्यपि सर्वसंग-परित्याग करने के 
4 ५ प्रान्त, देश, जाति की विवक्षा नहीं रहती है, तथापि कर्नाटक प्रान्त को ऐसी 
देन का स्वाभिमान तो हो ही सकता है। 0009 


जो दे ब्यर्थ को अर्थ 
वही सिद्ध, वही समर्य 


-क. ला. सेठिया 
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2 नि गली की मजा म अधकील अब अर बल आज मु 





बीरसिगपुर-पालो में सिद्धबाबा के नाम से ज्ञात ऋषभनाथ प्रतिमा 
खुले संदान सें तसास ग्रामवासियों द्वारा पूजी जाती है। 


[] वालचन्द्र जेन 


जेन पुरातत्त्व में मध्यप्रदेश बहुत घनी है। इसके गाँवों में यत्र-तत्र जैन अवशेष 
विखरे पड़े हैं। मुक्तागिरि, मकक्‍्सी, ऊन, बावनगजा, सिद्धवरक्ट, सोनागिर, पपौरा, 
रेशन्दीगिरि, द्रोगगिरि, अहार जैसे विख्यात और महत्त्वपूर्ण क्षेत्र इसी भू-भाग में स्थित 
हैं, जिनकी धर्म-यात्रा भारत के विभिन्न प्रदेशों के यात्रिक हजारों की संख्या में प्रति 
वर्ष किया करते हैं। 


मध्यप्रदेश में प्राचीनतम जिन-प्रतिमाएँ विदिशा में प्राप्त हुई हैं। विदिशा 
प्राचीनकाल में न केवल सांस्कृतिक अपितु राजनैतिक कारणों से भी अत्यन्त महत्त्व- 
पूर्ण रहा है। गुप्तवंशीय सम्राटों के समय में विदिशा के निकृटवर्ती प्रदेश में भार- 
तीय कला का अनूठा विकास हुआ। गुप्तकाल में विदिशा का प्रदेश जैनों का एक 
म्र॒त्त्वपूर्ण केन्द्र था, इसके पुरातात्तिक प्रमाण अब एकाप्तिक प्राप्त हो चुके हूँ। 
उदयगिरि की ग॒फा क्रमांक २० में उत्कोर्ण भित्ति-लेख से स्पष्ट हैं कि कुमारयृप्त के 
राज्यकाल में इस गुफा में भगवान्‌ पाश्वंनाथ की प्रतिमा का निर्माण कराया गया 
था। विदिशा के ही एक मुहल्ले में हाल में प्राप्त तीन तोर्थकर प्रतिमाओं की चरण- 
चौकी पर उत्कीर्ण लेखों ने यह सिद्ध कर दिया है कि महाराजधिराज श्री रामगुप्त 
के आदेश से वहां कई जिन-प्रतिमाओं का निर्माण हुआ था। दो प्रतिमाओं पर 
के मशः चन्द्रप्रभ और पुष्पदन्त के नाम पढ़े गये हैं। मध्यकाल में भी विदिशा का 
क्षेत्र जैनों का प्रमुख केन्द्र बता रहा। ग्यारसपुर और वडोह पठारी में जेन पुरातत्व 
की सामग्री आज भी विद्यमान है। विदिशा के जिलान्संग्रहालय में एकत्र की गयीं 
जन प्रतिमाओं में से यक्षी अम्बिका की मध्यकालीन प्रतिमा एक उत्क्ृप्ट कला- 
कृति है । 


गुना, शिवपुरी, ग्वालियर और दतिया जिले के कई स्थान प्राचीन जैन कला- 
कृतियों से समुद्ध हैं। तुमेन (प्राचीन तुम्बवबन) में लगभग ६५० ईस्वी की पाश्वे- 
साथ प्रतिमा प्राप्त हुई है। कदवाहा के निकट्वर्ती ईदौर नामक ग्राम में कई भव्य 
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नदी 


शिल्पक्षृतियाँ उपेक्षित पड़ी हुई हैं। नरवर की सैकड़ों जिन-प्रतिमाएँ अबःशिवपुरी 
के जिला-संग्रहालय में प्रदर्शित, अथवा सुरक्षित हैं। नरबर से ही प्राप्त एक पढ्ट में 
चतुर्विशति तीर्थंकरों की सलांछन प्रतिमाएँ वनी हुईं हैं, जो अपने प्रकार की अनूठी 
कृतियाँ हैं। ्यालियर का किला चारों ओर से विशाल तीर्थंकर-प्रतिमाओं से सम- 
न्वित है। तोमरवंशी राजाओं के राज्यकाल में निर्मित उन प्तिमाओं से गोपाचल 
गढ़ पुण्यभूमि बन गया है। 


मालवा की भूमि में जैनत्व का खूब प्रचार-प्रसार हुआ था। अबन्ती और 
उज्जयिनी का उल्लेख जैन ग्रंथों में सम्मान के साथ मिलता है। परमार-वंश के 
नरेशों के समय में मालवा में स्थान-स्थान पर जिन-मंदिरों का निर्माण हुआ, जिनमें 
से कई तो आज तक विद्यमान हैं। भोजपुर के प्राचीन मंदिर में राजा भोज के 
राज्यकाल में निर्मित उत्तुंग प्रतिमाएँ दर्शनीय हैं। भोपाल के ही निकट स्थित 
समसगढ़ के जैन मंदिरों में प्राचीन जैन-पुरातत्त्व सामग्री का विपुल संग्रह है। ऊन के 
जैन-मंदिरों का उल्लेख बहुधा किया जाता है। धारा नगरी की सुज्ञात सरस्वती की 
प्रतिमा को अनेक विद्वानों ने जैन सरस्वती का रूपांकन स्वीकार किया हैं। 


वृंदेलखण्ड के गाँवे-गाँव में प्राचीन स्थापत्य के नमूने देखने को मिलते हैं। 
चन्देरी किसी समय जैन मूर्ति एवं स्थापत्य-कला का एक समृद्ध केद्र था। आज भी 
वह उतना ही महत्त्वपूर्ण है। बूढ़ी चंदेरी के प्राचीन जिन-मंदिरों की बहुत-सी 
प्रतिमाएँ अब चन्देरी के शिल्प-मण्डप (स्कल्प्चर शेड) में लाकर जमा की गयी हैं । 
चन्देरी के निकटवर्ती गुहा मंदिरों में तेरहवीं शताब्दी की उत्तंग तीर्थकर-प्रतिमाएँ 
प्रतिष्ठित हैं। उसी प्रदेश में थुवौन तीर्थक्षेत्र है, जिसकी वंदना के लिए प्रतिवर्ष 


हजारों यात्री आते हैं। 


खजुराहो धर्म-समवाय का एक विशिष्ट केन्द्र रहा है। वहाँ शैवों और वैष्णवों 
, मंदिरों के साथ जैन-मंदिरों का भी निर्माण किया गया था। उन मंदिरों में से 
७७ देवालय आज भी विद्यमान हैं। शान्तिनाथ मंदिरों का अब प्राचीन रूप तो नहीं 
बचा पर उस सन्दिर में एकत्रित कला-सामग्री चन्देल-कालीन जैन-वैभव का परिचय 
दे सकने में समथं है। देवलिकाओं के गर्भ-गृह की बाह्य पट्टी पर जिन-माता के 
- स्वप्तों का रूपांकन खजुराहो की विशेषता है। शान्तिनाथ मंदिर में ही क्षेत्रपाल 
की कायरूप प्रतिमा जैन प्रतिमा-विज्ञान के अध्ययन के लिए अत्यन्त उपयोगी है। 


खजुराहो के पाश्वेनाथ मंदिर की शिल्पकृतियों की उत्क्ृप्टता सभी कला-पार- 
खियों ने एक स्वर में स्वीकार की है। आदिवाथ मंदिर में यक्ष-यक्षियों की विभिन्न 
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मूर्तियाँ जैन-देववाद के अध्ययन में विशेष सहायक हैं। चन्देल राजाओं के राज्यकाल 
में बुंदेलखण्ड में जैनों के कई केन्द्र स्थापित हो गये थे, इसका प्रमाण भिन्न-भिन्न 
स्थानों में प्राप्त अवशेषों में मिलता है। छतरपुर के निकट ऊर्दसमऊ में चन्देलकालीन 
जैन मंदिर है, जिसमें सोलहवें तीर्थंकर शान्तिनाथ की उत्तुंग किन्तु भव्य प्रतिमा 
विराजमान है। ऊर्देमऊ की कुछ मनोरम प्रतिमाएँ अब छत्तरपुर में डेरापहाड़ी के 
मंदिरों में लाकर स्थापित की गयी हैं। अहार और अजयगढ़ की जैन-पुरातत्त्व सामग्री 
चन्देलकालीन जैन-कला के अध्ययन के लिए विपुल न्यास समुपस्थित करती है। 
नौगांव के निकट स्थापित शासकीय संग्रहालय में चन्देलकालीन जैन-प्रतिमाओं का 
संग्रह हैं। उत्त प्रतिमाओं में से कई एक पर तात्कालीन लेख भी उत्तीर्ण हैं। इन 
लेखों का संग्रह प्रकाशित किया जाना आवश्यक हैं। पन्ना के निकट मोहेन्धा में 
चहुत-सी जैन प्रतिमाएँ अरक्षित अवस्था में विखरी पड़ी बतायी जाती हैं। थोड़ी- 
सी जैन प्रतिमाएँ पन्ना के छत्नसाल पाके में भी एकत्र की गयी हैं । 


रीवा और शहडोल का बहुत-सा इलाका त्रिपुरी के कलचुरि राजवंश के साम्राज्य 
का अंग रहा है। कलचुरि राजाओं की धर्म-सहिष्णु नीति के फलस्वरूप कलचुरि 
साम्राज्य के विभिन्न केन्द्रों में जैन मंदिरों का निर्माण हुआ था। बीरसिगपुर-पाली 
में सिद्धवाबा के नाम से ज्ञात ऋषभनाथ प्रतिमा खुले मैदान में तमाम ग्रामवासियों 
द्वारा पूजी जाती है। शहडोल के मंदिर में भी कुछ प्राचीन मूर्तियाँ प्रतिष्ठित हैं। 
सतना के निकट रामबन के संग्रहालय में आसपास के स्थानों से संगृहीत जैन-शिल्प 
सुरक्षित हैं। मैहर-नागौद क्षेत्र की जैन कृतियाँ भी उल्लेखनीय हैं। नागौद के निकट- 
वर्ती एक स्थान से प्राप्त अम्बिका की भव्य प्रतिमा इलाहाबाद के संग्रहालय में 
सुरक्षित है। उस प्रतिमा में अम्बिका के साथ अन्य तेईस शासन-यक्षियों की भी 
प्रतिमाएँ हैं जिनके नीचे उनके नाम उत्कीर्ण हैं। 


कलचुरि काल में जबलपुर जिले के तेवर (प्राचीन त्रिपुरी ), कारीतलाई, विलहरी, 
बहुरीबंद आदि स्थान श्रसिद्ध जैन केन्द्र रहे। कारीतलाई की अनेक जैन प्रतिमाएँ 
अब रायपुर के संग्रहालय में प्रदर्शित हैं जबकि बिलहरी और तेवर के जैन शिल्प 
के नमूने जबलपुर के संग्रहालय में देखे जा सकते हैं। बहुरीवंद की शान्तिनाथ | 
प्रतिमा पर तत्कालीन लेख उत्की्ण हैं। टोला ग्राम की जैन प्रतिमाएँ भी अब प्रकाश 
में आ चुकी हैं। सिवनी जिले में लखनादौन, छपारा और घुनसौर में सुन्दर जैन 
प्रतिमाएँ प्राप्त हुई हैं। नरसिहपुर के निकट वरहठा की तीर्थंकर प्रतिमाएँ विशाल 
एवं भव्य हैं । 


| छत्तीसगढ़ में मल्‍्लार, रत्पुर, सिरपुर, आरंग, राजिम, नगपुरा और कवर्धा 
आदि स्थानों में जैन पुरातत्त्व का विपुल संग्रह है। रत्वपुर के कलचुरि राजाओं के राज्य- 
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है 


काल में निर्मित आरंग का जैन मंदिर आज भी दर्शनीय है। दक्षिण कोसल की 
प्राचीन राजधानी श्रीपुर (आधुनिक सिरपुर) में प्राप्त पाशर्वनाथ प्रतिमा रायपुर के 
संग्रहालय में प्रदर्शित है। नगपुरा (जिला दुर्ग) की पाश््वनाथ प्रतिमा अति सुन्दर 
और आकर्षक है पर उपेक्षित दशा में पड़ी हुई है। मल्लार में ऊँची-ऊँची तीर्थंकर 
अतिमाएँ हैं। रत्तपुर की कुछ जिन-प्रतिमाएँ रायपुर के संग्रहालय में सुरक्षित हैं पर 
ओप वहीं ग्राम में खत्र-तत्र पड़ी हुई हैं। आवश्यकता इस बात की हैँ कि तमाम जैन- 
सामग्री का व्यवस्थित सर्वेक्षण और उनकी सुरक्षा का उचित प्रवन्ध किया जाए। 


मध्यप्रदेश कई सांस्कृतिक भूखण्डों का एक मिला-जुला प्रदेश है। यहाँ प्राचीन 
काल में भिन्न-भिन्न क्षेत्रों में भिन्न-भिन्न राजवंशों ने राज्य किया था, इसलिए मध्य- 
प्रदेश की कला में स्थानीय वैशिष्ट्य के दर्शन होते हैं। लि क। 


दुःख यदि ना पावे तो 


दुःख यदि ना पाबे तो दुःख तोमार घुचवे कवे ? 

विपके विपेर दाह दिये दहन करे मारते हवे ॥। 
ज्वलते दे तोर आगुन टारे, भय किछु ना करिस तोर, 

छाई हये से निभवे जरवन ज्वलबे ना आरकभे तथु ॥। 

+रवीन्द्रनाथ 

दुःख पायेगा नहीं, तो दुःख तेरा जायेगा कैसे ? 
सारना होगा विष को विष की ज्वाला से दग्ध करके ॥॥ 
ज्वाला दुःख की भड़कती है, तो भड़कने दे, उसका क्या भय; 
राख होकर ठण्डी पड़ जाएगी वहू, और फिर कभो नहीं भड़केगी । 
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प्राचीन मालवा के 
जैन सारस्वत और उनकी रचनाएं 


मालवा में जैन सारस्वतों की कमी नहीं रही है । यदि अनुसंधान किया जाए तो जैन 
सारस्वतों और उनके ग्रन्थों पर एक अच्छी सन्दर्भ-पुस्तक लिखी जा सकती है। 


“डा. तेरजासह गोड़ 


सालवा भारतीय इतिहास में अपना विशिष्ट स्थान रखता है। साहित्य के सम्बन्ध में 
भी यह पिछड़ा हुआ नहीं रहा है। कालिदास-जैसे कवि इस भूखण्ड की ही देन 
हैं। प्राचीन मालवा में जैन विद्वानों की भी कमी नहीं रही है। प्रस्तुत निवन्ध में 
मालवा से सम्बन्धित जैन विद्वानों के संक्षिप्त परिचय के साथ उनकी क्ृतियों का 
भी परिचय देने का प्रयास किया गया है। इनके सम्बन्ध में सामग्री जहाँ-तहाँ बिखरी 
पड़ी है । तथा आज भी जैनधर्म से सम्बन्धित कई ग्रंथ ऐसे हैं जो प्रकाश में 
नहीं आये हैं, फिर भी उपलब्ध जानकारी के अनुसार जैन सारस्वत और उनकी 
रचनाएँ इस प्रकार हैं: 


१. आचार्य भद्दबाहु : आचाये भद्गबाहु के विषय में अधिकांश व्यक्ति जानकारी 
रखते हैं। ये भगवान्‌ महावीर के पश्चात्‌ छठवें थेर माने जाते हैं। इनके ग्रंथ 
+दसाउ” और “रस निज्जूत्ति” के अतिरिक्त कल्पसूत्र का जैनधामिक साहित्य में 
बहुत महत्त्व है। 


२. क्षपणक : ये विक्रमादित्य के नवरत्नों में से एक थे। इनके रचे हुए न्‍्यायावतार 
दर्शनशुद्धि, सन्‍्मतितर्क॑सूत्र और प्रमेयरत्नकोप नामक चार ग्रंथ प्रसिद्ध हैं। इनमें 
न्‍्यायावतार ग्रंथ अपूर्व हैं। यह अत्यन्त लघु ग्रंथ है; किन्तु इसे देखकर “गागर में 
सागर' की कहावत याद आ जाती हैं। ३२ श्लोकों में इस काव्य में क्षपणक ने 
सारा जैन न्यायशास्त्र भर दिया है। न्यायावतार पर चन्द्रप्रभ सूरि ने न्यायावतार 
निवृत्ति' नामक विशद टीका लिखी है। 


३. आयेरक्षित सूरि : आपका जन्म' मन्दसौर में हुआ था। पिता का नाम सोमदेव 
तथा माता का नाम रुद्रसोमा था। लघु भ्राता का नाम फल्ग्रक्षित था, जो स्वयं भी 
आयेरक्षित सूरि के कहने से जैन साधु हों गया था। पिता सोमदेव स्वयं एक अच्छे 
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विद्वान्‌ थे। आर्यरक्षित की प्रारम्भिक शिक्षा घर पर पिता के द्वारा हुई फिर वे आगे 
अध्ययनार्थ पाटलिपुत्र चले गये । पाटलिपुत्र से अध्ययन समाप्त कर उनका जब दशपुर- 
आगमन हुआ तो स्वागत के समय माता रुद्रसोमा ने कहा : “आर्यरक्षित, तेरे विद्याध्ययन 
से मुझे तब सन्‍्तोप एवं प्रसन्नता होती जब तू जैन दर्शन और उसके साथ ही विशेषत: 
दृष्टिवाद का समग्र अध्ययन कर लेता ।” 


माँ की मनोभावना एवं उसके आदेशानुसार आर्यरक्षित इक्ष॒ुवाटिका गये जहाँ 
आचार्य श्री तोसलीपुत्र विराजमान थे। उनसे दीक्षा-प्रहण कर जैन दर्शन एवं दृष्टि 
वाद का अध्ययन किया। फिर उज्जैन में अपने गुरु की आज्ञा से आचार्य भद्रगुप्त- 
सूरि एवं तदनंतर आर्यवज्नस्वामी के समीप पहुँच कर उनके अन्तेवासी वनकर 
विद्याध्ययन किया । 


आर्यवज्नस्वामी की मृत्यू के उपरान्त आर्यरक्षित सूरि १३ वर्ष बाद तक युग- 
प्रधाव रहे। आपने आगमों को चार भागों में विभक्‍त किया : (१)करणचरणानुयोग, 
(२)गणितानुयोग, (३) धर्मकथानुयोग और (४) द्रव्यानुयोग । इसके साथ ही आचार्य 
आर्यरक्षित सूरि ने अनुयोगद्वार सूत्र की भी रचना की, जो कि जैन दर्शन का प्रति- 
पादक महत्त्वपूर्ण आगम माना जाता है। यह आगम आचाययेप्रवर की दिव्यतम दाशें- 
निक दृष्टि का परिचायक है। 


आर्यरक्षित सूरि का देहावसान दशपुर में वीर निर्वाण संवत्‌ ५८३ में हुआ । 


४. सिद्धसेन दिवाकर : पं. सुखलालजी ने श्री सिद्धसेन दिवाकर के सम्बन्ध में 
इस प्रकार लिखा है: “जहाँ तक मैं जान पाया हूँ, जैन परम्परा में तक का और 
तक॑-प्रधान संस्कृत वाहत्मय का आदि प्रणेता है सिद्धसेन दिवाकर ।” उज्जैन के साथ 
इनका पर्याप्त सम्बन्ध रहा है। इसकी क्ृतियाँ इस प्रकार हैं : १. 'सन्मति प्रकरण” 
प्राकृत में' है। जैन दृष्टि और मन्तव्यों को तकं-शैली में स्पप्ट करने तथा स्थापित 
करने में जैन वाहुतमय में यह सर्वप्रथम ग्रंथ है, जिसका आश्रय उत्तरवर्ती सभी श्वेताम्बर- 
दिगम्बर विद्वानों ने लिया है। सिद्धसेव दिवाकर ही जैन परम्परा का आद्य संस्कृत 
स्तुतिकार हैं। २. कल्याण मंदिर स्तोत्र! ४४ श्लोकों में है। यह भगवान्‌ पाश्वेचाथ 
का स्तोत्र है; इसकी कविता [में प्रसाद गुण कम और झत्रिमता एवं श्लेप की 
अधिक भरमार है। परल्तु प्रतिभा की कमी नहीं है। ३. वर्धमान हार्विशिका स्तोत्र 
३२ श्लोकों में भगवान्‌ महावीर की स्तुति है। इसमें क्ृत्रिमता एवं श्लेप नहीं है। 
प्रसादगुण अधिक है। इलन दोनों स्तोत्रों में सिद्धसाल दिवाकर की है काव्यकला 
ऊंची श्रेणी की पायी जाती है। ४. तत्वार्थाधिगम सूत्र की टीका” व वड जनाचार्यों 

: ने की है। इसके रचनाकार को दिगम्वर सम्प्रदाय वाले “उमास्वामिन्‌” और श्वेता- 
.« सम्प्रदाय वाले “उमास्वाति” वतलाते हैं, उमास्वाति के ग्रंथ की टीका सिद्धसेन 


दिवाकर ने वड़ी विद्वता के साथ लिखी है। 
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५. जिनसेन : ये आदिपुराण के कर्त्ता श्रावकधम के अनुयायी एवं पंचस्तृपान्वय 
के जिनसेन से भिन्न हैं। ये कीतिपेण के शिप्य थे। 


जिनसेन का “हरिवंश” इतिहास-प्रधाव चरित-काव्य-श्रेणी का ग्रंथ है। इस ग्रंथ 
की रचना वर्धभानपुर (वर्तमान बदनावर, जिला धार) में की गयी थी। दिगम्वर 
कथाकोश सम्प्रदाय के कथा-संग्रहों में इसका तीसरा स्थान है। 


६. हरिषेण : पुन्नाट संघ के अनुयायियों में एक दूसरे आचार्य हरिषेण हुए। 
इसकी गुरु-परम्परा सौनी भट्टारक श्री हरिपेण भारतसेव, हरिपेण इस प्रकार बैठती 
हैं। अपने कथा-कोश की रचना इन्होंने वर्धभानपुर या बढ़वाण (वदनावर) में 
विनायकपाल राजा के राज्यकाल में की थी। विनायकपाल प्रतिहार वंश का राजा 
था, जिसकी राजधानी कन्नौज थी। इसका ९८८ वि. सं. का एक दानपात्र मिला 
है। इसके एक वर्ष पश्चात्‌ अर्थात्‌ वि. से. ९८९ शक सं. ८५३ में कथाकोश की 
रचना हुईं। हरिषेण का कंथाकोश साढ़े वारह हजार श्लोक परिमाण का बृहद्‌ 
ग्रंथ है । 

७. सानतुंग : इनके जीवन के सम्बन्ध में अनेक विरोधी मत हैं । इनका 
समय ७वीं या ८वीं सदी के लगभग माना जाता हैं। इन्होंने मयूर और बाण के 
समान स्तोत्र-काव्य का प्रणयन किया। इनके भक्तामर स्तोन्न का श्वेताम्बर और 
दिगम्वर दोनों ही सम्प्रदाय वाले समान रूप से आदर करते हैं । कवि की यह रचना 
इतनी लोकप्रिय रही कि इसके प्रत्येक अन्तिम चरण को लेकर समस्यापूर्त्यात्मक 
स्तोत्र काव्य लिखे जाते रहे। इस स्तोत्र की कई समस्या-पूतियाँ उपलब्ध हैं । 


८. आचार्य देवसेन : माघ सुदि १० वि.सं. ९९० को धारा में निवास करते 
हुए पाश्वनाथ के मंदिर में “दर्शनसार” नामक ग्रंथ समाप्त किया। इन्होंने “आरा- 


धनासार” और “तत्वसार” तामक ग्रंथ भी लिखे हैं। 'आलापपद्धति”, “नयचक्त ये 
सब रचनाएँ आपने धारा में ही लिखीं अथवा अन्यत्र यह रचनाओं पर से ज्ञात. 


नहीं होता है । 


९. आचार्य सहासेन : ये लाड़ वागड़ संघ के पूर्णचन्द्र थे। आचार्य जयसेन के 
. प्रशिष्य और गुणाकरसेन सूरि के शिष्य थे। इन्होंने ११वीं शताब्दी के मध्य भाग में 
“प्र स्‍्त-चरित” की रचना की। ये मुंज के दरबार में थे तथा मुंज हारा पू्जित 
थे। न तो इनकी कृति में ही रचना-काल दिया हुआ है और न ही अन्य रचनाओं 
की जानकारी मिलती है। 


१०. अमितगति : ये माथुर संघ के आचार्य और माधवसेन सूरि के शिष्य थे। 


वाक्‍्पतिराज मुंज की सभा के रत्न थे। विविध विषयों पर आपके द्वारा लिखी गयीं 
रचनाएँ उपलब्ध हैं १. सुभाषित रत्न संदोह की रचना वि. सं. ९९४ में हुई। इसमें 
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पं 
न) 
कि 


ड२ परिच्छेद है, जिनमें प्रत्येक में साधारणतः एक ही छन्द का प्रयोग किया गया 
है। इसमें जैन नीति-शास्त्र के विभिन्न दृष्टिकोणों पर आपातत: विचार किया जगा 
है, साथ-साथ ब्राह्मणों के विचार और आचार के प्रति इसकी प्रवृत्ति विसंवादात्मक 
है। प्रचलित रीति के ढंग पर स्त्रियों पर खूब आक्षेप किये गये हैं। एक पूरा 
परिजछेद वेश्याओं के सम्बन्ध में है। जैनधर्म के आप्तों का वर्णन २८ वें परिच्छेद 
में किया गया है। ब्राह्मण धर्म के विपय में कहा गया है कि थे उक्त आप्तजनों 
की समानता नहीं कर सकते, क्योंकि वे स्त्रियों के पीछे कामातुर रहते हैं, मच 
सेवन करते हैं और इन्द्रियासकत होते हैं। २. धर्मपरीक्षा वीससाल अनन्तर लिखा 
गया हैं। इसमें भी ब्राह्मण धर्म पर आक्षेप किये गये हैं भौर अधिक आख्यान- 
मूलक साक्ष्य की सहायता ली गयी है। ३. पंचसंग्रह विक्रम संवत्‌ १०७३ में 
मसूतिकापुर (वर्तमान मसूदाविलोदा) में जो धार के समीप है, लिखा गया था। 
४. उपासकाचार, ५. आराधना सामयिक पाठ, ६. भावनाद्वात्रिशतिका, ७. योग- 
सार प्राकृत (जों उपलब्ध नहीं है )। 


११. माणिक्यनंदी : धार के निवासी थे और वहाँ दर्शनशास्त्र का अध्ययन करते 
थे। इनकी एकमात्र रवना 'परीक्षामुख/ नामक एक न्याय-सूत्र ग्रंथ है, जिसमें कुल 
२०७ सूत्र हैं। ये सूत्र सरल, सरस और गंभीर अर्थयोतक हैं। 


१२. नयनंदी : ये माणिक्यनंदी के शिप्य थे। इनकी रचनाएँ हैं : १. सुदर्शन 
चरित्र! एक खण्डकाव्य है जो महाकाव्यों की श्रेणी में रखने योग्य है। २. सकल 
विहिविहाण एक विशाल काव्य है। इसकी प्रशस्ति में इतिहास की महत्वपूर्ण सामग्री 
प्रस्तुत की गयी है। इसमें कवि ने ग्रंथ की रचना में प्रेरक हरिसिंह मुनि का उल्लेख 
करते हुए अपने से पूर्ववर्ती जैन-जैनेतर और कुछ समसामयिक विद्वानों का भी 
उल्लेख किया हैं। समसामयिकों में श्रीचन्द, प्रभाचन्द्र, श्री श्रीकुमार का उल्लेख 
किया है । 


राजा भोज तथा हरिसिंह के नामों के साथ बच्छराज और प्रभु ईश्वर का भी 
उल्लेख किया है। कवि मे वल्लभराज का भी उल्लेख किया है, जिसने दुर्लभ 
प्रतिमाओं का निर्माण कराया था। यह ग्रंथ इतिहास की दृष्टि से अत्यन्त महत्त्व का - 
हैं। कवि के उक्त दोनों ग्रंथ अपश्रंश भाषा में हैं। 

१३. प्रभाचद्ध : माणिक्यनंदी के शिष्यों में प्रभाचन्द्र प्रमुख रहे । माणिक्यनंदी 
के परीक्षामुख' नामक सूत्र ग्रंथ के कुशल टीकाकार थे। दर्शन-साहित्य के अतिरिक्त 
वे सिद्धान्त के भीविद्वान थे। आपको भोज के द्वारा प्रतिष्ठा मिली थी। इन्होंने 
कई विशाल दाशंनिक ग्रंथों के निर्माण के साथ-साथ अनेक ग्रंथों की रचना की। 
. इनके ग्रंथ इस प्रकार हैं: १. प्रमेय कमलमातंण्ड : एक दार्शनिक ग्रंथ है जो कि 
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माणिक्यनंदी के परीक्षामुख' की टीका हैं। यह ग्रंथ राज भोज के राज्यकाल में 
लिखा गया, २. न्यायकुमुदचर्द : न्‍्याय-विपयक ग्रन्थ है, ३. जाराधना कथाकोश : 
गद्य ग्रंथ है, ४. पुष्पदंत के महापुराण पर टिप्पण, ५. समाधितंत्रटीका (ये सब 
राजा जयसिंह के राज्यकाल में लिखे गये ), ६. प्रवचन सरोजभास्कर, ७. पंचा- 
स्तिकायप्रदीप, ८. आत्मानुशासन तिलक, ९. क्रियाकलापटीका, १०. रत्नकरण्डटीका, 
११. बृहत स्वयम्भू स्तोत्र टीका, १२. शब्दाम्भोज टीका। ये सव कब और किसके 
राज्यकाल में रचे गये कोई जानकारी उपलब्ध नहीं है । इन्होंने देवनंदी की 
तत्वार्थवृत्ति के विषम पदों का एवं विवरणात्मक टिप्पण लिखा है। इनका समय 
११वीं सदी का उत्तराध एवं १२ वीं सदी का पूर्वार्ध ठहरता है। 


इनके नाम से अष्टपाहुड़ पंजिका, मूलाचार टीका, आराधना टीका आदि मभ्रंथों 
का भी उल्लेख मिलता है, जो उपलब्ध नहीं हैं। 


१४. आशाधर : संस्कृत साहित्य के अपारदर्शी विद्वान्‌ थे। ये मांडलगढ़ के 
मूल निवासी थे। मेवाड़ पर मुसलमान बादशाह शहावुद्दीन गोरी के आक्रमणों से 
तन्रस्त होकर मालवा को राजधानी धारा में अपनी स्वयं एवं परिवार की रक्षार्थ 
अन्य लोगों के साथ आकर बस गये। ये जाति के वधेरवाल थे। पिता सल्लक्षण 
एवं माता का नाम श्री रत्नी था। पत्नी सरस्वती से एक पुत्र छाहड़ हुआ। इनका 
जन्म वि. सं. १२३४-३५ के आसपास अनुमानित है। ये चालछा में ३५ वर्ष तक रहे 
और उसे अपनी गतिविधियों का केन्द्र वनाया। रचनाएँ : १. सागारधर्मामृत : सप्त 
व्यसनों के अतिचार का वर्णन। श्रावक की दिनचर्या और साधक की समाधि 
व्यवस्था आदि इसके वण्यं विपय हैं; २. प्रमेयरत्नाकर : स्याह्वाद विद्या की प्रतिप्ठापना, 
३. भरतेश्वराभ्युदय : महाकाव्य में भरत के ऐश्वर्य का वर्णन है। इसे सिद्धचक्र भी 
कहते हैं क्योंकि इसके प्रत्येक सर्ग के अंत में सिद्धिपद आया है; ४. ज्ञानदीपिका, 
५. राजमत्ति विप्रलम्भ-खण्डकाव्य; ६. आध्यात्म रहस्य, ७. मूलाराधना टीका, 
८. इष्टोपदेश टीका, ९. भूपाल चतुविशतिका टीका,] १०. आराधनासार टीका, 
११.अमरकोप टीका, १२.क्रियाकलाप, १३. काव्यालंकार टीका, १४. सहस्तननाम स्तवन 
सटीक, १५. जिनयज्ञ कल्प सटीक-यह प्रतिष्ठा सारोद्धार धर्मामुत का एक अंग है । 
१६, त्रिषष्टि स्मृतिशास्त्र सटीक; १७. नित्य महोद्योत-अभिषेकपाठ स्नान शास्त्र, 
१८. रत्नत्रय विधान, १९. अष्टांग हृदयीद्योतिनी टीका-वाग्भट्ट के आयुर्वेद ग्रंथ 
अष्टांग हृदयी की टीका, २०. धर्मामृत-मूल और २१. भव्य कुमुदचन्द्रिका (धर्मामृत 
पर लिखी गयी टीका )। 


१५. शक्रीचन्द : ये धारा के निवासी थे। लाड़ वागड़ संघ और वलात्कारगण 
के आचार्य थै । इनके ग्रंथ इस प्रकार हैं : १. रविपेण कृत पद्मरचित पर टिप्पण; 
२. पुराणसार; ३. पुष्पदंत के महापुराण पर टिप्पण ( उत्तरपुराण पर विप्पण ); 


न 
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४. शिवकोटि की भगवतीआराधना पर टिप्पण । पुराणसार संवत्‌ १०८० में, 
पदूमचरित की टीका वि. सं. १०८७ में उत्तरपुराण का टिप्पण वि. सं. १०८० में 
राजा भोज के राज्यकाल में रचा । टीकाप्रशस्तियों में श्रीचन्द्र मे सागरसेन और 
प्रवचनसेन नामक दो सैद्धान्तिक विद्वानों का उल्लेख किया है, जो धारा निवासी थे। 
इससे स्पप्ट विदित होता है कि उस समय धारा में अनेक जैन विद्वान और आचार्य 


निवास करते थे। इनके गुरु का ताम श्रीनंदी था। 


१६. फवि दामोदर : विक्रम संवत्त १२८७ में ये गुर्जर देश से मालवा में आये 
और मालवा के सललखणपुर को देखकर संतुप्ट हो गये। ये मोड़ोत्तम वंश के थे। 
पिता का नाम कवि माल्हण था, जिसने दल्ह का चरित्र बनाया था। कवि के 
ज्येप्ठ शब्राता का नाम जिनदेव था। कवि दामोदर ने सललखणपुर में रहते हुए 
पृथ्वीधर के पुभ्॒ रामचन्द्र के उपदेश एवं आदेश से तथा मल्हपुत्र नागदेव के अनु- 
रोध से नेमिताथ चरित्र वि. सं. ११८७ में परमारवंशीय राजा देवपाल के राज्य में 


बनाकर समाप्त किया । 


१७. भट्टारक श्रुतकीति : ये नंदी संघ वलात्कारगण और सरस्वतीगच्छ के विद्वान्‌ 
थे । त्रिभवनमरति के शिष्य थे । अपभ्रृंश भाषा के विद्वान थे। आपकी उपलब्ध 
सभी रचनाओं में अपभ्रंश भाषा के पद्धाडया छन्द में रची गयी है। इनकी चार 
रचनाएँ उपलब्ध हैं: १. हरिवंश पुराण जेरहट नगर के नेनिमाथ चैत्यालय में संवत्‌ 
१५५२ माघ कृष्ण पंचमी सोमवार के दिन हस्त नक्षत्र के समय पूर्ण किया; २. धर्मे- 
परीक्षा : इस भ्रंथ को भी संवत्‌ १५५२ में बनाया। क्योंकि इसके रचे जाने का 
उल्लेख अपने दसरे ग्रंथ परमेष्ठि प्रकाशसार में किया है; ३. परमेष्ठिप्रकाशसार : 
इसकी रचना वि. सं. १५५३ की श्रावक गुरुपंचमी के दिन मांडवगढ़ के दुर्ग और 
जोरहट नगर के नेमिश्नर जिनालय में हुई; ४. योगसार : यह ग्रंथ संवत्‌ १ पर 
मार्गसर महीने के शुक्ल पक्ष में रचा गया। इसमें गृहस्थोपयोगी सैद्धान्तिक बातों पर 
प्रकाश डाला गया है। साथ में कुछ चर्चा आदि का भी उल्लेख किया गया है। 


१८. कवि धनपाल : मूलतः ब्राह्मण थे। लघु भ्राता से जैनधर्म में दीक्षित हुए। 
पिता का वाम सर्वदेव था। वाक्‍्पतिराज मुज्ज की विद्वत्सभा के रत्न थे। मुज्ज 
द्वारा इन्हें सरस्वती” की उपाधि दी गयी थी। संस्कृत और प्राकृत दोनों भाषाओं 
पर इनका समान अधिकार था। मुंज के सभासद होने से इनका समय ११वीं सदी 

निश्चित है। इन्होंने अनेक ग्रंथ लिखे, जो इस प्रकार हैं 


१. पाइअलच्छी नाममाला-प्राकृतकोश, २. तिलकमंजरी : संस्कृत ग्रद्यकाव्य, 

३. अपने छोटे भाई शोभन मुनिक्तत स्तोत्र, ग्रंथ पर संस्कृत टीका, ४. ऋषभ पंचा- 

शिकाआकृत,_ ५- महावीर-स्तुति, ६. सत्यपुरीय, ७. महावीर-उत्साह-अप्रभ्रंश 
“और ८, वीरथुई। 
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१९. मेरुतुंगाचार्य : इन्होंने अपना प्रसिद्ध ऐतिहासिक सामग्री से परिपूर्ण ग्रन्थ प्रवन्ध- 
चिन्तामणि वि. सं. १९३१ में लिखा। इसमें पाँच सर्ग हैं। इसके अतिरिक्त 
विचारश्रेणी, स्थविरावली और महापुरुष चरित या” उपदेशशती जिसमें ऋपभदेव, 
शांतिनाथ, नेमिनाथ, पार््वनाथ और वर्धमान तीर्थकरों के विपय में जानकारी 
है, की रचना की। 

२०. तारणस्वामी : तारण पंथ के प्रवर्तक आचार्य थे। इनका जन्म पुहुपावती 
नगरी में सन १४४८ में हुआ था। पिता का नाम गढ़ा साव था। वे दिल्‍ली के 
बादशाह बहलोल लोदी के दरवार में किसी पद पर कार्य कर रहे थे। आपकी 
शिक्षा श्री श्रुतसागर मुनि के पास हुईं। आपने कुल १४ ग्रंथों की रचना की, जो 
इस प्रकार हैं: १. श्रावकाचार, २. मालाजी, ३. पंडित पूजा, ४. कलम बत्तीसी, ५. न्याय 
समुच्चयसार, ६. उपदेशशुद्धचार, ७. त्रियंगीसार, ८. चौवीस ठाना, ९. नमल पाहु, 
१०, मुन्न स्वभाव, ११. सिद्ध स्वभाव, १२. रवात का विशेष, १३. छद्मस्थ वाणी और 
१४. नाममाला । 

२१. मंत्रिमण्डन : मंत्रीमण्डन झांझण का प्रपौच्र और वाहड़ का पुत्र था। यह 
चहुँमुखी प्रतिभावान था। मालवा के सुलतान होशंग गौरी का प्रधानमंत्री भी था। 
इसके द्वारा लिखे गये ग्रंथों का विवरण इस प्रकार है: १. काव्य मण्डन : इसमें पांडवों 
की कला का वर्णन है; २. श्रृंगार मण्डन : यह श्रृंगार रस का ग्रंथ है, इसमें १०८ 
शलोक हैं; ३. सारस्वत मण्डन: यह सारस्वत व्याकरण पर लिखा गया ग्रंथ है, 
इसमें ३५०० श्लोक हैं; ४. कादम्वरी मण्डन : यह कादम्बरी का संक्षिप्तीकरण है, 
जो सुलतान को सुनाया गया था। इस ग्रंथ की रचना सं. १५०४ में हुई थी; 
५. चम्पूमण्डन : यह ग्रंथ पांडव और द्रोपदी के कथानक पर आधारित जैन संस्करण 
है, रचना-तिथि सं. १५०४ है; ६. चन्द्रविजय प्रवन्ध : इस ग्रंथ की रचना-तिथि 
सं. १५०४ है। इसमें चन्द्रमा की कलाएं, सूर्य के साथ युद्ध और चन्द्रमा की विजय 
आदि का वर्णन है; ७. अलंकारमण्डन : यह साहित्य-शास्त्र का पांच परिच्छेद में 
लिखित ग्रंथ है। काव्य के लक्षण, भेद और रीति, काव्य के दोप और गृण, रस 
और अलंकार आदि का इसमें वर्णन है। इसकी रचना-तिथि भी संवत्‌ १५०४ है; 
८. उपसगगमण्डन : यह व्याकरण रचना पर लिखित ग्रंथ है; ९. संगीतमण्डन : संगीत 
से सम्बन्धित ग्रंथ है; १०. कविकल्पद्रुमस्कन्ध : इस ग्रंथ का उल्लेख मण्डन के नाम 
से लिखे ग्रंथ के रूप में पाया जाता है। 

२२. धनदराज : यह्‌ मण्डन का चचेरा भाई था। इसने शलकत्रय (नीति, 
आंगार और वैराग्य) की रचना को । नीतिशतक की प्रशस्ति से विदित होता है 
कि ये ग्रंथ उसने मंडपदुर्ग में सं. १४९० में लिखे। 

अति विस्तार में न जाते हुए इतना ही कहना पर्याप्त होगा कि मालवा में 
जैन सारस्वतों की कमी नहीं रही है। यदि अनुसंधान किया जाये तो जैन सारस्वतों 
और उनके ग्रंथों पर एक अच्छी संदर्भ पुस्तक लिखी जा सकती है। (7) 
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थे की. ७.3 
इस अक क लेखक 
वासुदेव अनन्त मांगे : मुनिश्री विद्यानन्दजी के शिक्षा-गुरु; श्री शान्तिसागर, 
छात्रावास शेडवाल, जि. बेलगांव (कर्नाटक) | 


वीरेस्क्रकुमार जैन : कवि, कथाकार, संपादक; गोविन्द निवास, सरोजिनी 
रोड, विले पारले (पश्चिम), वम्बई-५६ | 


जमेश जोशी : कवि, पत्रकार, साहित्य-संगम फीरोजाबाद के संस्थापक एवं 
अध्यक्ष । 


कन्हैयालाल मिश्न प्रभाकर : संस्मरणकार; “नया जीवन” (मासिक) के 
संपादक; विकास लिमिटेड रेलवे रोड, सहारनपुर (उ. प्र.) । 

नरेख्र प्रकाश जेन : वक्‍ता; आचार्य पी. डी. जैन इण्टर कॉलेज, संपादक, 
पद्मावती सन्देश' (मासिक); १०४ नई बस्ती, फीरोजाबाद (आगरा), उ. भर. 


डा. दरवारीलाल कोठिया : जैन तत्वज; रीडर दर्शनशास्त्र, हिन्दू विश्वविद्या- 
लय, वाराणसी; अध्यक्ष, अखिल भारतवर्पीय दिगम्बर जैन विद्वत्परिपद्‌; चमेली कुटीर, 
१/१२८, डुमराव कॉलोनी, अस्सी, वाराणसी-५ (उ. प्र.) । " 


मिश्रीलाल जैन : कवि, कहानीकार; एडवोकेट; पृथ्वीराजमार्ग, गुना (म. प्र.) । 

श्रीमती रमा जन : अध्यक्षा, भारतीय ज्ञानपीठ; ६, सरदार वल्लभभाई पटेल 
सार्ग, नई दिल्‍ली-२१। 

कल्याणकुमार जन शशि! : आशुकवि; वैद्य, जैन फार्मसी, रामपुर (उ.प्र.)। 

डा. श्रम्वाप्रसाद सुमन : समीक्षक, भाषाविदू; डी. लिट्‌.; अध्यक्ष हिन्दी 
विभाग, अलीगढ़ विश्वविद्यालय, अलीगढ़; ८/७, हरिनगर, अलीगढ़ (उ.प्र.) । 


वेवेखकुमार शास्त्री : अपभ्रृश के विद्वान, लेखक; सहायक प्राध्यापक, हिन्दी 
विभाग, शासकीय महाविद्यालय, नीमच; शंकर मिल के सामने, नई बस्ती, नीमच 
(म. प्र.) ! 

गजानन डेरीलिया : पत्रकार; श्रीमहावीरजी, जि. सवाई माधोपुर (राजस्थान) । 
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डा. निजाम उद्दीन : लेखक, समीक्षक; अध्यक्ष, हिन्दी विभाग, इस्लामिया 
कॉलेज, श्रीनगर (कश्मीर) । 


नाथूलाल शास्त्री : प्राचाये सर हुंकुमचन्द दि. जैन संस्कृत महाविद्यालय, इन्दौर; 
संपादक सनन्‍्मति-वाणी'; मोतीमहल, सर हुकुमचन्द मार्ग, इन्दौर-२ (म. प्र.) । 


रघुवी रशरण “मित्र' : कवि, पत्रकार; २०४ ए, कला भवन, पुलिस स्ट्रीट, 
सदर मेरठ (उ. प्र.) । 


डा. ज्योतीस्ध जन : नृतत्वशास्त्री (एन्थापोलॉजिस्ट), भारत में जैन 
कला और संस्क्ृति' पर प्रलेखन-कार्य में संलग्न; वर्तमान पता : वीरेन्द्रकुमार जैन, 
गोविन्द निवास, सरोजिनी रोड, विले पारले (पश्चिम), बम्बई-५६। 


स्व. डा. नेमिचन्द्र जेन शास्त्री : ज्योतिष एवं जैनवाहूमय के विद्वान, भू. पू. 
अध्यक्ष संस्कृत तथा प्राकृत विभाग, एच. डी. जैन महाविद्यालय, आरा (विहार ), 'तीर्थ- 
कर महावीर और उनकी आंचार्य-परम्परा' नामक मरणोपरान्त प्रकाशित होने वाले 


ग्रन्थ के रचयिता। 


डा. कस्त्रचन्द कासलीवाल : लेखक; निदेशक जैन साहित्य शोध संस्थान, 
महावीर भवन, सवाई मानसिंह हाईवे, जयपुर-३ । 


माणकचन्द पाड्ण्या : समाजसेवी; कोषाध्यक्ष, श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ प्रकाशन 
समिति, इन्दौर; मंत्री, श्री जैन सहकारी पेढ़ी मर्यादित, इन्दौर, १०/२, मल्हारगंज, 
इन्दौर-२ । 


जयचन्द जैन : कवि; ४२, शान्तिनगर, रेलवे रोड, मेरठ । 


बाबूलाल प(टोदी : राजनीतिज्ञ, समाजसेवी, वक्ता; मंत्री, श्री वीर निर्वाण 
ग्रन्थ प्रकाशन समिति, इन्दौर; ७०३, मल्हारगज, इन्दौर-२ । 


पदूमचन्द्र जेन शास्त्री : प्राकृत के विद्वान, प्राचार्य प्राकृत विद्यापीठ, पचक्‌ला 
(हरियाणा) । 


वर्धमान पारर्वनाथ शास्त्री : लेखक; संपादक 'जैनवोधक' (मराटी ), 'जैनगजट' 
(हिन्दी); कल्याण भवन, पूर्व मंगलवार (पेठ) सोलापुर-२ (महाराष्ट्र) । 


नईस : नवगीतकार; सहायक प्राध्यापक हिन्दी विभाग, शासकीय महाविद्यालय, 
देवास; राधागंज, देवास (म. प्र.) । 
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व | 
रो 
नह 


भानीराम अ्रग्निमुख : लेखक; सहायक संपादक “अणुत्रत'; अणुब्रतः कार्यालय, 

दीनदयाल उवाध्याय मार्ग, नईदिल्‍ली-१ । 

माणकेचन्द कटारिया : लेखक; संपादक कस्तूरवा-दर्शन” ; कस्तूरवाग्राम, 
जि. इन्दौर (म. प्र.) । | 

मुनि रूपचन्द : जैनदर्शन के चिन्तक; द्वारा : भानीराम “अग्निमुख', 
दीनदयाल उपाध्याय मार्ग, नईदिल्‍ली-१ । 

डा. नरेन्द्र भानावत : लेखक; प्राध्यापक जयपुर विश्वविद्यालय, संपादक 
“जिनवाणी'; सी.-२३५-ए, तिलकनगर, जयपुर (राजस्थान) । 

डा. महावीरसरन जैर : प्राध्यापक एवं अध्यक्ष हिन्दी और भापा-विज्ञान 
विभाग, जबलपुर विश्वविद्यालय, जबलपुर । | 

घन्नालाल शाह : पत्रकार; हाथीखाना, भोपाल । 

सरोजकुमार : कवि, वक्‍ता; प्राध्यापक हिन्दी विभाग, गुजराती महाविद्यालय, 
इन्दौर; ६८, वीर सावरकर मार्केट, इन्दौर । 

भवानीप्रसाद मिश्र : कवि; संपादक, सर्वोदय (साप्ताहिक), गांधीमार्गे 
(त्रमासिक), १९, राजघाट कॉलोनी, नई दिल्‍्ली-१ । 

दिनकर सोनवलकर : कवि; सहायक प्राध्यापक, शासकीय महाविद्यालय, 
जावरा; जी-३, स्ट क क्वार्ट्स, जावरा (रतलाम ) । 

जयकुमार 'जलज” : कवि, लेखक, भाषावद्‌; प्राध्यापक एवं अध्यक्ष, हिन्दी 
विभाग, शासकीय मह॒विद्यालय, रतलाम; सहयोग भवन, पावर हाउस रोड, रतलाम 
(म. प्र.)। 

डा प्रेमसागर जेन : लेखक, समीक्षक; अध्यक्ष, हिन्दी विभाग, दिगम्वर जैन 
कॉलेज, बड़ौत (उ. प्र.) । 

डा. प्रेप्स्मन जैन : लेखक; प्रववता, प्राकृत-संस्द्गत विभाग, उदयपुर विश्व- 
विद्यालय; ३४ अशोक नगर, उदयपुर (राजस्थान) । चर 

नेभीचन्द पटोरिया : लेखक; ७७ पथरिया घाट स्ट्रीट, कलकत्ता-६ | 

बालचन्द्र जन : पुरातत्त्ववेत्ता; उपसंचालक, पुरातत्त्व एवं संग्रहालय पूर्वी 
क्षेत्र, मध्यप्रदेश ; रानी दुर्गावती संग्रहालय, जबलपुर (म. प्र.) । 

डा. तेजसिह गोड़ : लेखक; छोटा वाजार, उन्हेल (उज्जैन) । 


[ 
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विज्ञापनदाता 


ध्रांग भ्रा केमिकल वर्क्स लि., वम्वई 


« मध्यप्रदेश लघु उद्योग निगम, भोपाल 


दि नन्‍्दलाल भंडारी मिल्स, इन्दौर 
पी. पी. प्रोडक्ट्स, अलीगढ़ (उ. प्र.) 
माधोलाल सुवालाल जैन, मेरठ 
गुलावचरद वसन्‍्तकुमार, भोपाल 


. श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ प्रकाशन समिति, इन्दौर 

« दि हीरा मिल्स लिमिटेड, उज्जैन 

. श्री जैन सहकारी पेढ़ी मर्यादित, इन्दौर 

. टी. सोनी गारमेन्टस, इन्दौर 

» लोक स्वास्थ्य संचालनालय (परिवार नियोजन) मध्यप्रदेश, भोपाल 
. मध्यप्रदेश स्टील इण्डस्ट्री, इन्दौर 

« रामगोपाल चिरंजीलाल, इन्दोर 

« उद्योग संचालनालय, मध्यप्रदेश, भोपाल 

१५. 
१६. 
१७, 
५८. 
१९. 
२०. 
२१. 
२२. 


भेरूलाल कपूरचन्द एण्ड कम्पनी, इन्दौर 

दी विनोद मिल्स कम्पनी लिमिटेड, उज्जैन 

दी इन्दौर मालवा युनाइटेड मिल्स लि., इन्दौर 

दी यूनाइटेड ट्रान्सपोर्ट केरियर, इंन्दौर 

दी बैंक ऑफ राजस्थान लि., जयपुर 

रीगल इंडस्ट्रीज, इन्दौर 

दीपक इंजीनियरिंग कारपोरेशन, जयपुर 

सूचना तथा प्रकाशन संचालनालय, मध्यप्रदेश, भोपाल 
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२३. 
रें४, 


४५, 


हैक 


२२८ 


किशोर कम्पनी, इन्दौर 

पाटोदी एंड कम्पनी, इन्दौर 
नरेन्द्र पाटोदी एंड कम्पनी, इन्दौर 
नविता ट्रेंडिंग कम्पनी, इन्दौर 


« होटल शीशमहल, इन्दौर 

. मित्तल उद्योग, इन्दौर 

. दि स्वदेशी कॉटन एंड फ्लोअर मिल्स लिमिटेड, इन्दौर 

» पर्यटन संचालनालय, मध्यप्रदेश, भोपाल 

« कल्याणमल मिल्स , इन्दौर 

- हरकचन्द प्लोअर मिल्स, सीतापुर (उ. प्र.) 

« अहिसा मन्दिर, दिल्ली 

« होदल शाकाहार, दिल्‍ली 

. भारतीय ज्ञानपीठ, नईदिल्‍ली 

. श्रमण जैन भजन प्रचारक संघ, दिल्‍ली 

., अशोक मार्केटिंग लिमिटेड, दिल्‍ली 

. 'इलेक्ट्रा' परतापुर (मेरठ) 

. न्यू मर्चेन्ट सिल्क मिल्स, इन्दौर 

, भारत कामसं एण्ड इण्डस्ट्रीज लिमिटेड, विरलाग्राम, नागदा (म. प्र.) 
. फूलचन्द सेठी, दीमापुर (नागालैण्ड) 

, ननन्‍्दलाल मांगीलाल जैन, दीमापुर (नागालैण्ड) 

. चुन्नीलाल किशतलाल सेठी, दीमापुर (नागालैण्ड) 

. मदनलाल सेठी, दीमापुर (नागालैण्ड) 

. रायवहादुर चुन्नीलाल एंड कम्पनी, दीमापुर (नागालैण्ड) 
. दीमापुर प्रोविजन स्टोसे, दीमापुर (नागालैण्ड) 


हीरालाल कन्हैयालाल सेठी एण्ड सनन्‍्स, दीमापुर (नागालैण्ड) 


मोतीलाल डूंगरमल, दीमापुर (नागालैण्ड) 
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राधाकिशन बालकिशन मुछाल, इन्दौर 

कमल कम्पनी, इन्दौर 

टेक्स्टाइल ट्रेड, इन्दौर े 

राधाकिशन वालकिशन मुछाल एण्ड कम्पनी, देहली 
रामदास' रामलाल, इन्दौर 


दीनानाथ एण्ड कम्पनी, इन्दौर 

नरेन्द्रकुमार प्रकाशचन्द्र एण्ड कम्पनी, इन्दौर 
सरस्वती ट्रेडिग कम्पनी, इन्दौर 

रतनचंद कोठारी, इन्दौर 

कोठारी एण्ड कम्पनी, इन्दौर 

सुरेश एण्ड कम्पनी, इन्दौर 

मोहनलाल रामचन्द्र आगार, इन्दौर 
कलाशचन्द्र मोहनलाल आगार, इन्दोौर 
श्रीमंत दानवीर सिताबराय लक्ष्मीचन्द्र जैन ट्रस्ट, विदिशा (म. प्र.) 
लाला अजितप्रशाद जैन जौहरी, देहली 

सांड कम्पनी, इन्दौर 

पेरामाउन्ट ट्रेड्स, इन्दौर 

जेठमल बख्तावरमल एण्ड कम्पनी, इन्दौर 
ब्लेंकेट ट्रेडिंग कम्पनी, इन्दौर 

राधाकिशन काशीराम, इन्दौर 

रतनलाल नानूराम, इन्दौर 

सामरिया कम्पनी, इन्दौर 

प्रेम टेक्स्टाइल, इन्दौर 

नवदीनचंद एण्ड सनन्‍्स, इन्दौर 

अनिल टेक्स्टाइल एजेन्सी, इन्दौर 

हिन्दुस्तान ऑक्सीजन एण्ड एसेटीलेंस कम्पनी, चिकम्बरपुर (गजियाबाद ) 
सुरेशकुमार चांदमल, इन्दौर 

नवयग सीमेंट प्रॉडक्ट्स, इन्दौर 

अश्वनि एण्टरप्राइजेज, मेरठ 

पैव (इण्डिया), परतापुर (मेरठ) 

सेठ हीरालाल घासीलाल काला, इन्दोर 


न 
ल्‍छ 
नर 


६३. 


६४. 


६५. 
६६. 


६७, 
द्‌ 
६९, 
७०. 
७१, 
७२. 
७३. 
७४, 


७५. 


9६. 
७७, 
७८, 
७९. 


<९. 
<२. 
<३. 
<४. 
<५. 
८६. 
८७. 


२३० 


शाह फतेचन्द मूलचन्द पाटनी, इन्दौर 
फेशन फेब्निक विन्नी लि., इन्दौर 
सुमतिप्रकाश सुशीलकुमार, इन्दौर 
रमेशचन्द्र मनोहरलाल वाहेती, इन्दौर 
घनश्याम एण्ड कम्पनी, इन्दौर 
राधाकिशन झँवर, इन्दौर 

सिधुराम लछमनदास, इन्दौर 
खेमचन्द गणेशदास, इन्दौर 

गणेशदास राजकुमार, इन्दौर 
गणेशदास सिधुराम, इन्दौर 
लखमीचन्द मुछाल, इन्दौर 


. गम्भीरमल गुलावचन्द, इन्दौर 


पवनकुमार एण्ड कम्पनी, दिल्‍ली 
घूमीमल विशालचन्द, दिल्‍ली 

श्री दिगम्बर जैन वीर पुस्तकालय, श्रीमहावीरजी (राजस्थान) 
गिरधर ग्लास वर्क्स, फीरोजाबाद 
हरकचन्द रतनचन्द सेखावत, इन्दौर 
भगवानदास शोभालाल जैन, सागर 
नेतराम एण्ड सन्‍्स, आगरा 
हीरालाल एण्ड कम्पनी, आगरा 
भोजराज खेमचन्द भाटिया, इन्दौर 
गोधाराम छवीलदास, इन्दौर 
विनयकुमार एण्ड कम्पनी, इन्दोर 
नवलमल पुनमचन्द, इन्दौर 


. दि राजकुमार मिल्स लि., इन्दौर 


श्री महावीर इंजीनियरिंग वर्स, बड़ौत 

महेन्द्रकुमार एण्ड सन्‍्स, मेरठ 

दि हुकमचन्द मिल्स लि., इन्दौर 

गोयल एग्रीकल्चरल इण्डस्ट्री, बड़ौत 

बड़ौत इण्डस्ट्रीज, बड़ौत 

एस. कुमार एण्टरप्राइजेज (सिनफेब्स) प्रा.लि., वम्बई 


श्री दिगम्वर जैन अतिशय क्षेत्र श्रीमहावीरजी (राजस्थान) हि 
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मध्यप्रदेश लघु उद्योग निगस लिसिटेड 
(२३, शापिंग सेन्टर, टी .टी. नगर, भोपाल ) 


मध्य प्रदेश लघू उद्योग निगम मर्यादित 
प्रदेश के औद्योगिक विकास में रत है 


हुई... 


पु 
7 के. 4 हर 
को बन न पका के २ 
हम आज 


है 


गतिविधियाँ :- 


१, छोटे उद्योगों फो उचित फीसत पर कच्चा साल उपलब्ध कराना । 


२. प्रदेश में हस्त-शिल्प एवं हस्त-करघा फी धस्तुओझों का श्पने एस्पोरियमों 
हारा विपणन करना । 


३. छोटे उद्योगों द्वारा निर्मित वस्तुओं के निर्यात में सहायता करना । 
४. हायर परचेज पर शिक्षित बेरोजगारों को मशोौनें प्रदाय करना । 


५. उद्योगिक क्षेत्रों का विकास करना तथा उद्योगिक कर्मशालाश्रों (शेड) 
का निर्माण करना । 
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नन्‍्दलाल भंडारी मिल्‍स लिसिटेड, इन्दोर 


यूनिद्स : 
नन्‍्दलाल भंडारी मिल्स रायवहादुर कन्हैयालाल 
रजिस्टर्ड आफिस : मिल्स प्रेमिसेस भंडारी मिल्स 
तार का पता ; “8४०” १, स्नेहलतायंज मैन रोड, इन्दौर-३ 
टेलीफोन नं. ३३०९६ 
(2 


सर्व प्रकार के टिकाऊ व आकर्षक 


कपड़ों के निर्माता 
कपड़ा दुकान : सोल सेलिग एजेंट्स्‌ : 
एम. टी. कलॉथ भार्केट, इन्दौर नन्दलाल भंडारी एण्ड सन्स 


प्रायन्हेट लि., इन्दौर 
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72. ए. एश२07०9ए(785 (ए-5720078) 
प्रशएफड छणाफाएठ, ४68 7080, 7068 7एप्, (709) 
ग़रठार३ ; 470 - 00%5 - पारयाशःए, 


मुनिक्ती विद्यानन्द-विशेषांक 


ऑफिस : २९९१ 

2 -_, ; निवास : ५७२० 

तार : जन फोन : अंडा: के तर्ज जम ३ 
ड त डी केसरगंज. : ५३३४ 


[मंडी सावुन गोदाम : २९४० 


माधोलाल सुवालाल जैन 


बेकर्स एवं गुड़, खांडसारी, खाद्यान्न के कमीशन एजेन्ट 


सदर बाजार, मेरठ-१ (उ. प्र.) 


ला . | दुकान : ४०९८ 
तारः 'वसनन्‍्त फोन : निवास : ३५७६, ६२११५ 


गुलाबचन्द बसनन्‍लकुमार 
ग्रेत सर्चेण्ट एन्ड कमीशन एजेन्ट 
हनुमानगंज, भोपाल (म. प्र.) 
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श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ प्राकशन समिति, इन्दौर 
का 


एक अभूतपूर्व प्रकाशन 
' अनुत्तर योगी : तीर्थंकर महावीर 


जिसे मुक्तिदूृत' जैसी अमर उपन्यास-कृति के रचयिता 
वोरेन्द्रकुमार जैन ने 

हजारों वर्षों के भारतीय इतिहास, संस्कृति, धर्म, दर्शन के 

महामन्थन के उपरान्त 

उपन्यास जैसी लोकप्रिय विधा में जीवन की अनन्त गहराइयों में उतरकर 


लिखा है, और जिसमें महावीर के क्रान्तिकारी स्वरूप का 
अभिनव चित्रण किया है 


ध्यान रखिये 


एक हजार पृष्ठों के इस उपन्यास की केवल १,००० 
प्रतियाँ ही प्रकाशित की जा रही है 

इसलिए यदि आप चाहते हैं कि 

भगवान महावीर के जीवन-दर्शन को 


उपन्यास-जेसे सरल-सरस माध्यम से नयी पीढ़ी तक नयी भाषा-शैली 
में पहुँचाया जाए और 
जैनधर्म की गढ़ताओं और वास्तविकताओं को सांगोपांग समझा जाए 


तो आज ही 
अनुत्तर योगी : तीर्थंकर महावीर! 
की अपनी प्रति सुरक्षित कर लीजिये-- 
मल्य-तीस रुपये, कागज सनलिद आफसेट, रेग्जिन की मजबत जिल्द 


जो महानभाव निःशुल्क वितरण के लिए चाहते हों या जो संस्याएँ इसे 


खरीदना चाहती हों, उन्हें एडव्हान्स मूल्य भेजकर अपनी प्रतियाँ सुरक्षित 
करनी चाहिये । 


संपर्क : श्री वीर निर्वाण ग्रन्थ प्रकाशन समिति, 
४८, सीतलामाता बाजार, इन्दौर ४५२-००२, म.प्र. 
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दि हीरा सिल्‍स लिसिटेड, उज्जैन 


हमारे उत्पादित 


कपड़े की उत्तरोत्तर बढ़ती मांग. के कारण 


अच्छी रुई का सिक्सिग, कपड़े की अच्छी बेठक, अच्छा केलेण्डर 
एवं सुन्दर आकर्षक प्रिन्द्स जेसें-- 
नागमणी, सोतीमाला, रूपाली, काइमीर की रानी, ऐड्वर्य 
राजलक्ष्मी, एयरमाशल एवं फिलल्‍्ड साशेल आदि 


हमारो उपलब्धियाँ 
मारकीन, खादी, मलेशिया, धुला हरक, धुले धोती व साड़ी जोड़े, रंगीन 
खादी, प्रिन्देड शीटिंग, डिस्चार्ज व रेजिस्ट प्रिन्ट आदि। 


(2०७ 
नियंत्रित कपड़े की दुकानों द्वारा जनता की सेवा में निरत 


मैनेजर. 
दि हीरा मिल्‍स लिसिटेड, उज्जेन 
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मध्यप्रदेश में दिगम्वर जेन-समाज की एकमात्र सहकारी संस्था 


श्री जेन सहकारी पेढ़ी मर्बादित, इन्दोर 
प्रगति के चरण 


१, वर्ष १९५९ से १९७३ तक संस्था ने अपने सदस्थों को १९ लाख रुपये 
ऋण-स्वरूप ठिये। 

२. संस्था की अधिकृत पंजी ५ लाख रुपये है। 

३. सेंस्था के पास फंड्स एवं डिपॉजिट्स १,२०,००० रुपये है। 

४. नियोक्ता का प्रमाण-पत्र प्रस्तुत करने पर पेढ़ी द्वारा ३ माह के वेतन की 
रकम ऋण-स्वरूप दी जाती है। 

५. सदस्य-संख्या वर्तमान में ८०० हे। 


आप भी सदस्य बनिये एवं संस्था से लाभ उठाइये। 


नाथूलाल शास्त्री, साणकचन्द पांडच्या, 
अध्यक्ष. मंत्री. 








गाण्यजा टा०/ए पल दया नि ध 
४.६ 4 चामले ही: रा कै ० 


हेंड आफिस : 
चुन्नीलाल केसरीमल 
ग्रेन मर्चेन्ट एण्ड कमोशन एजेन्ट्स, मल्हारगंज, इन्दौर 
फोन : ३श५४३  संयोगितागंज मंडी : ३६९४४ . निवास : ३३९८५ 
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पारिवारिक जीवन का सच्चा सुख 
अपने बच्चों को 
सुखी स्वस्थ और हंसते-खेलते देखने में है 
बच्चों को चाहिए 
पौष्टिक भोजन, अच्छे कपड़े तथा अच्छी शिक्षा 


और 
यह सब संभव है, नियोजित परिवार में 


बच्चों की संख्या दो या तीन से अधिक न हो 


पारिवारिक सुख के लिए 
भविष्य की समृद्धि के लिए 


परिवार नियोजन कार्यक्रम अपनाइए 


परिवार कल्याण के लिए 
आज ही अपने निकट के 
प्राथमिक स्वास्थ्य केन्द्र 
की ओर 
जाइए 


(2 (९ 


लोक स्वास्थ्य संचालनालय (परिवार नियोजन ) मध्यप्रदेश द्वारा प्रसारित 


सु.प्र-सं./769|74-स. 


बन्सए एसी एाएीयऔ जाए ाए एयर ए ००/०४/०८०४ 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 





हि ; क्‍या एाणा& + 34463 


.8७)पत१9 2 ?२2॥9४85 
जरा, व्रा)05ारोऐे 


0, 707, र८ए पाता 75४४6, 
गातए९-2. (७. ९.) 
ग[दाएविटाप्राशफ 


प्7२५॥7,0725, "४रफरागर5, 77080 ॥८0एएए५ृष्यारा5, 
(म्रा।एरापर 28२४ एएएश्शातरा5, पएए_छ0ा.87, 
5ारएटाएप्रा% 0ए 87. पशश75 


श्र सारा ए ० ए०१५०४०१८०४०/००००४४४७८:०४:० ००० 
247छर ज़#067 खाकफकारए पफ्राए6 
47१५ 
खाए प्रम्राण्ठ एफ 747फ्ार 
79श2 : 3303 
4,४३४ ४5७ 87 १0एार छारएा[एा: 


097 ; (5000287९<९ 2 (0! 32070 5: 0700९ 3303] 
7705. 3]336 


रिता05क%व3! (0/४॥७0॥॥09| 


4, 9]99९97], 270 80766, ॥0070-2 


225#रशश09र गा : 
0 पा छाफणा' एश्राश' शया5 7/0. 
0 पाल #चशा6त छ0म05 ६ ?)छ0' 270070ट5 7.06. 
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9१% ॥308॥ :०#एक्रिशा5 


#0॥ ' 


४6 कातेठल भिब्ाज० एंग्राध८टवे 
जिम 0., 607० 


(शरा4226 99५ ४, 7, 5(86 ॥छटती6 (0फ0था0ा 7.0., 8#094/ ) 


0०एछफ7 $78&ट4777758 : 


ए्राध्त्रताथ्त, काट्बलार0 भाएत ९णणा९त 4,4॥7, 
धार, एणनगार९ए, साल्क डागंगााए, ?४ॉ०७,.. या, 
फ्रागर, छात्रा 0, ९एणकांआ,. 8प््रांपाएं,. 775, 
ड्ाभाणााओं, एशापए लणा, जंग लेएणी, म्रशाएएों भाप 
काक्रापट., 


(027 : ५७३॥,४०४ ५, ए#0०ा6& $ ?0.8.%. 564], 5642, 5643 
4643 हवाए 54]4 


88658 : 7550 


५..0.०/००७०४००४७०४०४०४७५४५१४०८४५०४००४०:४०४०:४०४७ए०४-ए-णणए-र-रजरणरन 


मनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 


6 47 पा मम मत 9 पम्प अमर 


'एक घूंठ पांनी के लिए तरसकर मरने वाले के शव पर सहल्न कलशों का 
पानी उलीचना जैसे व्यर्थ है, वैसे समय चले जाने पर किया जाने वाला पुरुषाथ 


भी फलशून्य हो जाता है । 
“>समुनि विद्यानन्द 
जीलेद 505 ता मांगलिक अवसर के लिए 
की निमनन्‍्त्रण-पतन्न 
न > वे ंग के लिए 
गी त्ता टेड टान्सपोट वैवाहिक शुभ प्रसंग 
पा कुंकूंस-पन्निका 
केरियर शुभावसरों के लिए 
बधाई-पत्र 


४५, भरत मार्ग, इन्दौर-२ का विक्रयार्थ बहद संग्रह 


राजस्थान, मध्य प्रदेट, लिफाफों का बड़ा डर 
५ गिग 
गुजरात एवं बम्बई की: 8० इंडस्ट्रीज 
रबर की मोहरों का बड़ा कारखाना 


डेली सचिस खजूरी बाजार, इन्दौर 


फोन : ३८०१२, ३६५३४ 








राजबंक की लाभ 
थे पा मुनिश्री विद्यानन्दगी महाराज की 
ऋषण- योजनाएं ही 


है गीं वर्षगांठ के शभअवस 
कृषि, लघु एवं कुटीर उद्योग, व्यवसा- | * १वीं वषगॉठ के शुभअवसर पर 
यियों, परिवहन चालकों, दस्तकारों, 


खुदरा व्यापारियों व अन्य सभी आदरांजलि 
वगगों के लिए हे 
विदेशी विनिमय व्यवसाय की जमनादास इंजीनियर 


' सुविधा भी उपलब्ध 


हमारी निकटतम शाखा से सम्पक करें । दीपक इन्जीनियरिग 


दी बेंक आफ राजस्थान लि. 
पंजीकृत कार्यालय केन्द्रीय कार्यालय कारपोरेशून 
उदयपुर जयपुर जौहरी हों बाजार, जयपुर-३ 
एस. डी. मेहरा ह्‌ जी उ 
अध्यक्ष 


॥(0/6 (6066 कक 06 6 हाई कक 4 #ैपई माह मक भा  8 0 8 8 आह सो है आये के के शक की से 
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आत्म-निर्भेरता के पथ पर मध्यप्रदेश के मजबत कदम 


अगले पांच वर्षों में हमारे प्रमुख लद्दय 


अनाज का उत्पादन 43 लाख टन से बढ़ाकर 58 लाख टच । 


[ 


[] सिचाई का प्रतिशत 8.3 से बढ़ाकर 23 प्रतिशत । 


[] बिजली-उत्पादन-क्षमता 757:-5 मेगावरट से बढ़ाकर 060 सेगावएट 
करना । 


साथ ही--- 
(2 प्रत्येक जिले में कम से कम दो उद्योग । 
0 फ्ैतीस प्रतिशत ग्रामीण जनता को बिजली की सुविधा | 
(0 एक हजार से अधिक आवादी वाले गांवों को सड़क से जोड़ना । 
(0 ग्यारह वर्ष तक की आयु वाले सभी बालकों को शिक्षा सुविधा । 


() प्रत्येक समस्थामूलक ग्राम में पीने के पानी की व्यवस्था भी हमारा 
लक्ष्य है 


एकता, सहयोग ओर श्रम ही सफलता का सूल मंत्र है 


(सूचना तथा प्रकाशन संचालनालय, मध्यप्रदेश भोपाल द्वारा प्रसारित) 


तू. प्र. सं. ७६९५७४-अ 


ः> 


मुनिश्वी विद्यानन्द-विशेषांक 


न . 


रथ । मल गु 


जैसे सहस्र-छिद्र चालनी से पानी निकल जाता है, वंसे ही इन्द्रिय-वशवर्ती 
का आयुष्य समाप्त हो जाता है। 
-मुन्ति विद्यानन्द 


के «अं शागो 0[| 35775 
7 ४ ४8ए्ाा 2॥076 एल्झ ई 3477 


दाहाामणारा, (0०५ए?७।ष५४ 


एा,एप्त छए८प्त47.७ 8७80० ८एशशाइउइ50र४ 4०घछर्तय5७ 


(४... 2०४ ४४८० 
ए००२४४-2 (५.7.) 





फोन : ३३१६९ 


पाटोदी एंड कम्पनी 
नरेन्द्र पाटोदी एंड कम्पनी 
!  नविता ट्रेडिंग कम्पनी 


१६५, एम. टी. क्लाथ मार्केट 
इन्दौर-४५२ ००२, मध्यप्रदेश 





कि 


श्री पहावीर दि जैन दाचनासय्‌ तोर्घकर / अप्रेल १९७४ 
थी महावीर जी (राड,) 


छत कठ 
लि . ध 


६, ३ 
तार; “शोशमहल फोन : 36497 


होटल शीशमहल 


६१, सर हुकुमचन्द सार्ग, इन्दौर 


उद्योग, उद्यम और उद्यान की नगरी इन्दौर में दशंनीय स्थलों में सर 
हुकुमचन्द के भारत-असिद्ध कांच मन्दिर से लगा जझ्ीशमहल जो अपनी 
संग्रमरंमरीय राजश्ाही मभव्यता एवं वेभव के लिए वेजोड़ है। अब होटल 


शीघ्रमहल के रूप में अपनी सेवाओं के लिए ख्याति प्राप्त कर रहा है: 


** श्रेष्ठ निवास, 

«०» शुद्ध शाकाहारी भोजन. 

*» प्रत्येक कमरे के साथ देलीफोन सुविधा. 
«» भव्य सुसज्जित कास्फ्रेन्स-हॉल, 


०० विवाहादि समस्त समारोहों के लिए विशाल सुन्दरतम प्रांगण . 


०४ ४ीच०य ०४०७ ४०७००८७४०८४४७१२०/४०:ए०ए०ए- ५-० -थए एच ० 
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सध्यप्रदेश में आधुनिक मशीनों द्वारा निर्मित 
बुलबुल ब्रांड 


एल्युमिनियस बत॑न एवं शीट्स 


एल्युमिनियम मंगार की खरीदी प्रारंम है 
व्यापारिक पूछताछ आमंत्रित है 


मित्तल उद्योग 
१/२५, शिवाजी नगर, इन्दोर-३ फोन : ७१३६ 


गंगाराम मोहनलाल मित्तल एन्ड संस का सहयोगी संस्थान 
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शाणा6 : हि ».... 7२6४४, 37320 
8465 8802क%्षाए ; 07. 629 

90765 शए८8$6 : 65]29 





+ (066 
। एलाशकतो ,, ; एगी. 7687 
( 


पुक6 $एछ०्वेंट्कओं (0छका & 
[]0ठफः 5 ागाटत 


7, डक एथाए. (शा एएशांब०४) 
2608४ 865 ॥४०. 2 
ग00रा0-452 003 (५. ए.) 


( #&पवा0त86१ (णाएणादा : पगह ७, ९. 8006 वल्दता6 (0909707 
गा४60, 8.64 ४.४०. ) 


शापविएाप्राहा$इ एाॉ (ए०वा56 & ०ताएपआ (॥0०॥ 


0छरफरए 875&66,77855 


शीव्चटतं--या)। 3 0.ण०एा5 शाते 3807 8५ एशी, ए5९तें ॥ प्रा $(00णा५5, 


(एऊऋ€ए ड०थाए--जराणी, टाबक्‍तेंधाड रॉ, 


एजंा[इ--छथ्ाएँगा, ॥.90685 शर्त,  ध9९४ए९ ते€्डंपट्ा5. 
4740९ 72098 96४75 एशाणाणाए एष९ऐ उ४ शी, 


फाशारश--20४९0 हथा:९४५. 
(का 96 ॥80 व07:--्5 ०च्ता सिद्वां। 8095 80 एश्वएंणाड फा्वट९5, 


20% एी गाए ?०07०७ का सिफ्णां8व 00 एथाां०ए8४ (०फ्राप05 
[08 50087, (09789, 4 0५799 <८ ल्यरलाधापे 6९. 


है 
झतिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 
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्द् की यात्रा कीजिये 


४ तीथे-यात्राओं की पावन भूमि 


सांची : जहां भगवान्‌ वुद्ध के प्रमुख शिष्य सारिपरुत्त और महामोस्ला- 
यन के अवशेष स्थित हैं। 


उज्जन : भगवान्‌ महाकालेश्वर की नगरी, पृथ्वी के केद्द बारह ज्योति- 
लिंगों में से एक । 
अमरकंटक ': पतित-पावनी नमेंदा का उद्गम स्थान । 
चित्रकट ४ जहां भगवान्‌ राम ने बनवास-अवधि का कुछ काल व्यतीत 
द्झ 


किया और गोस्वामी तुलसीदास को दर्शन दिये । 


ओऑंकारसान्धाता : प्रण्यतोया नर्मदा के बीच ओम गिरिक पर अवस्थित बारह 
ज्योतरर्लियों में से एक । 


महेश्वर : आद्य शंकराचार्य की चरण-बूलि से पुनीता, महिण्मती की 


पुरातन नगरी । 


मध्यप्रदेश में तीर्थ-यात्रा एवं दृश्यावलोकन के और भी 
अनेक दर्शनीय स्थल 


(पर्यटन संचालनालय, मध्यप्रदेश द्वारा प्रसारित) 


सू.प्रसं, ७१९७४-ड | ५ फॉश 3 
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तय शुभ कासनाओं के साथ 


दूर लेख : पिल्स' दूरभाष : ६५५१, ६९३३, 
७४५७, ६०८१ 


कपड़ा दुकान : ३१४०८ . 


कल्याणमल मिल्स 
१५, शीलनाथ केंम्प, 


इन्दोर (म. प्र.) 


( सन्‌ १९२३ से सतत कार्यरत सुती वस्च्रोद्योग ) 
(कस्टोडियन : एम. पी . स्टेट टेक्सटाइल कारपोरेशन लि., भोपाल ) 


उपभोक्ताओं को नियंत्रित कपड़े की सरलता से उपलब्धि हेतु 
मिल द्वारा संचालित 
रिटेल शॉप, एम. टी. क्लॉथ मार्केट, इन्दौर 


* 
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हेए०४४०४०४०४०:०४०:२०::४४०::०१:०:०:ए:४०/ए०ए/४०:ए ४०४०२ ५ 


समय : चिन्तामणि, कामबेन 


समय चिन्तामणि है, कामधेनु है, वांछित धन है । उससे कुछ भी मांयो 
पा जाओगे । समय श्रसार्ति सें तपकर सुवर्ण वन जाता है, अवसर को सीपी में 
गर्भ घारण कर मुक्ताफल हो जाता है, दुरधियम समुद्र को मथकर रत्तराणि 
निकाल लाता है। संचार में जो कछ किया गया है तथा किया जा सकता है, वह 
समय द्वारा ही स्म्मव 





“मुनि विद्यानन्द 


ग्राम : दिनेश 
फोन ४ ६३५ 


>४एी(५-३४७-०-४/४७००-७४५७०७-ए ०-० 


हरकचन्द फ्लोश्लर सिल्स 
हरदोई रोड , सीतापुर (उ.प्र.) 
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न राजकृष्ण जैन चेरिटेबल ट्रस्ट द्वारा संचालित 
अहिलसा! मन्दिर 
अहिसा मंदिर प्रकाशन १, दरियागंज, दिलली-११००६ 
के बहुमूल्य संकलनीय * प्रकाशन 


समयसार (मुद्रणाधीन : आचार्य अमृतचद्धसूरि तथा जयसेनाचार्य की 
टीकाओं तथा स्व. लाला राजक्ृपष्ण जैन की विशद भूमिका तथा अंग्रेजी 
भापान्तर के साथ, एक बहुचचित, वहुपठित स्वाध्याय-कृति का पुर्नप्रकाशन ) 


भगवान्‌ महावीर (रमादेवी जैन) : मूल्य ७५ पैसे 


» तन से लिपटी वेल (आनन्दप्रकाश जैन की पौराणिक प्रसंगों पर आधारित 


कहानियों का पठनीय संग्रह) : सजिल्द मृल्य- पांच रुपये 


« पुराने घाट नई सीढ़ियां (डा. नेमिचन्द्र जैन ज्योतिपाचार्य की बहु 


मूल्य कथाकृतियों का संकलन) : सजिल्द मूल्य- पांच रुपये 


हरवबंश कथा ( आचार्य जिनसेन; रूपान्तर : माईदयाल जैन) : सजिल्द 
मूल्य ७-५० रुपये 


. युगवीर भारती (पं. जुगलकिशोर मुख्त्यार की कविताओं का संकलन) : 


मुल्य- सर्जिल्द एक रुपया, अजिल्द- पचहृत्तर पैसे 


अध्यात्म-तरंगिणी (आचार्य सोमदेव, संस्कृत टीका-आचार्य गणधर कीर्ति; 
हिन्दी-्टीका---ड. पतन्नालाल साहित्याचार्य ) : मूल्य- दो रुपये 


भक्ति-गुच्छक (स्तोत्र, पाठ-पूजा इत्यादि का एक अपूर्व संकलन) : मूल्य 





८५ 
दो रु. पचास पैसे 

कृष्णादेवी राजकृष्ण जेन प्रेमचन्द्र जेन 

अध्यक्षा मंत्री 

होंटल शाकाहार आधुनिकतम साधन-सुविधाओं से 
१, दरियाग्रंज, सज्जित आरामदेह निवास 
दिल्‍्दी-११००६ एवं 
दूरभाष-२७३५३७ शत प्रतिशत शाकाहारी भोजन 
तार-अहिसा' . 


स्‍//७/४००ए००ए७४४४:४०४४०/४७१४४०७२ए७/ए-///४०/४७१ए७४ए५::१ए-४०१४०१:/ए०ए०-ए-एरए 


भुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक 


जेनेन्द्र सिद्धान्त कोश 


() अव्ययन-मनन-्तपोनिधि क्ुल्लक जिनेन्दर वर्णी के अनेक वर्षीय निष्ठायुक््त 
अनवरत परिश्रम की अग्रतिम देन ; 

(0 बब्दकोशों तथा विष्वकोणों की परम्परा में जपूर्व, अटवितीय, अतिविश्निप्ट; 
सर्वथा व्यवस्थित नितान्त वैज्ञानिक दृष्टिकोणयुकत एवं निर्मम वस्तुपरक 
दुष्टिघीलता का उद्याहरण; 


() चार खण्डों में, सुपर रायल अठपेजी आकार के लगभग ३००० पष्ठों के 
इस महाकोंशय का भारतीय ज्ञानपीठ द्वारा प्रकाशन ज्ञानजंगत्‌ में एक 
स्मरणीय घटना ग्रिनी-मानी जायेगी; 


0) इस कोश में जैन तत्वज्ञान, आचारझास्त्र, कर्मेसिद्धान्त, भूगोल, ऐतिहासिक 
तथा पौराणिक व्यक्ति, राजपुरुष एवं राजवंश, आयमयात्व और गास्वकार, 
घम्म तथा दार्थनिक समदाय आदि से सम्बन्धित-- 


() ६००० से अधिक शब्दों और २०००० से अधिक विपयों का इस प्रकार 
सांगोपांग विवेचन किया गया हूँ कि संस्कृत, प्राकृत तथा अपभश्रंश भापा 
में लिखित प्राचीन जन वाहृमय के समस्त मूल सन्दर्भ , उद्धरण एवं उनका 
हिन्दी अनुवाद सव एक साथ सामने जा जाये; 

(0) फलतः: यह कोच जअनसन्धाता विद्यानों, मनीपियों, प्रवक्‍्ताओं, लेसकों एवं 
स्वाध्याय-प्रेमियों तथा साधारण पाठकों तक के लिए एक यथार्थ एवं विशिष्ट 
सन्दर्भ-सायर ग्रन्थ बन उठा हैं; 


() जहाँ एक ओर यह दा्यनिक-सैद्धांतिक और मौग्रोलिक विषयों की प्रामा- 
णिक विस्तत सामग्री प्रस्तुत करता है, विभिन्न विपयों की सम्प्रप्टि के 
लिए नाना शास्त्रीय प्रमाण तथा यत्र-्तत विखरे विद्याल गास्घीय ज्ञान का 
ऋमवद्ध सार एक स्थल पर संकलित कर लाता है; 

(0 वहीं इसरी ओर किसी भी कारण से उलझन में पड़े जिन्ासु-साधक को 
प्रकाञ् एवं समता प्रदान करता है और दार्भनिक जयत्‌ में फँले विभिन्न 

मन्तव्यों को एक सूत्र में पिरोकर एक अखण्ड सुवि्याल समायोजित तत्व का 
दर्शन कराता है । 

(0) ३००० पणष्ठों के रूप में मान और घोध का, युग-यूगों के चिन्तन और दर्शन 
का यथार्थ महासागर; तीन सौ से अधिक सारणियों एवं बनेक-अनेक 
मनोहारी चित्रों से सम्पन्न चारों खण्डों का मूल्य २१०. मान; समय रहते 
अपनी प्रति घाप्त कर लें । 


भारतोय ज्ञानपोठ, दो / ४५-४७ कनॉट प्लेस, नयी दिल्‍लो-११०००१ 
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जहाँ महावीर ने जन्म लिया वहाँ वैशाली नहीं है, वह विज्ञाल वैश्ञाली हमारे , 
हृदय में है। पावापुरी में सरोवर हमारा निर्मल मत है। सच्चा निर्वाणोत्सव 
हमें यहीं 24588 है; और महावीर के कामों को, उपदेशों को अपने तथा ओरों के 
जीवन में उतारना है । 
“मुनि विद्यानन्द 


पड 
श्रमण जेन भजन प्रचारक संघ 


देश के विख्यात कलाकारों के सुप्रसिद्ध कण्ठों से आठों याम गूंजती रहने- 
वाली धुनों में तैयार चुने हुए पदों, भजनों और स्तोत्रों के 


ग्रामोफोन रेकार्ड 


अमृत झरे झूर-झुर आवे जिनवाणी, मेरे चारों शरण सहायी (६ मिनट) 
० सुन री सखी इक मेरी बात, मान कहा अब मधुकर मेरा (६ मिनट) ० हमारी 
बीर हरो भवपीर, अब मीहे तार लेहु महावीर (१२ मि.) ० सिद्धारथ राजा 
दरवाजे वजत बधाई, वावा मैं न काहू का कोई नहीं मेरा रे (१२ मि.) 
० श्री महावीराष्टक स्तोत्रम्‌ (१२ मि.) ० णमोकार मंत्र, मंगल आरती आतमराम 
(१२ मि.) ० सकल ज्ञेय ज्ञायक तदपि (१२ मि.) ० जप जप आदि जिन, 
धर्म विना कोई नहीं अपना (१२ मि.) ० भगवन्त भजन क्यों भूला रे, घट-घट 
जीवन-ज्योति जला दो (६ मि.) ० प्रभुतेरी महिमा किहि मुख गावें, रे मन भज- 
भज दीनदयाल (६ मि.) ० तुम से लागी लगन, धर्म और पावा तीर्थ (प्रवचन: 
भुनिश्री विद्यानन्दजी) (१९ मि.) ० चंदन मेरे गांव की माटी; भ्रकट भए 
भहावीर (१२ मि.) ० करों आरती वद्धमान की, मुझे महावीर भरोसो तेरो 
भारी (६ मि.) ० धरमी के धर्म सदा मन में, जग में प्रभु पुजा सुखदाई (६ मि.) 
० ओ जग के शान्तिदाता, अब मेरे समकित सावन आयो (१२मि.) ० जमे हैं 
पुण्य भव्यों के विगम्वर देव आये (१२ मि.) ० जय मंगलं नित्य शुभ मंगलम्‌ 

सन्‍्मति जिनपम्‌ (१२ मि.) ० परम ज्योति कोठिई यरियशुभगाव (१२ मि.) 

० जैन शासन ध्वज गीत, कहां गया किधर गया सिद्धारथ (६ मि.) 
० भगवान महावीर के जन्म पर बधाई गीत (६ मिनट) । 


सभी रिकार्ड्स की स्पीड ४५ आर. पी. एम. है। 
(पी. एस. जैन एज्यूकेशन, दिल्‍ली के सहयोग से प्रसारित) 


प्राप्तिस्थान : २९९२, काजीवाड़ा, दरियागंज, दिल्‍ली-६ 
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मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 
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सुनिश्रो विद्यानन्द-विशेषांक 


जि 
स्वतंत्रता का स्थान 

जैसे सूर्य के पीछे प्रकाश आता है, वादलों के साथ-साथ विद्युत्‌ स्फुरण 

होता है और जल के साथ शीतलता चली आती है, वैसे ही स्वाघीनता के साथ 

सभ्यता, संस्कृति, आत्मगौरव, शक्ति और सर्वगुण-सम्पन्नता के समूह चले आते 

हैं। शरीर में जो स्थान ग्राणों का है, वही संसार में स्वतंत्रता का है । 

-मुनि विद्यानन्द 
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सुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक 
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ज्ञानवान्‌ सर्वत्ञ हो जाता है। जिस विपय का स्पर्श करता है, वह उसे 


अपनी गाथा स्वयं गाकर सुना देता है । दर्पण में ज॑से विम्व दिखता है वैसे ही उसकी 
आत्मा में सब कुछ झलकने लगता है । 


“मुनि विद्यानन्द 
2गार 5 204 
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ज्ञान : प्रतिक्षण नतन 


ज्ञान की पिपासा कभी शान्त नहीं होती । ज्ञान प्रतिक्षण नूतन है, चह कभी 

जीर्ण या पुराना नहीं पड़ता। स्वाध्याय, चिन्तन, तप, संयम, ब्रह्मचर्य आदि 
से ज्ञान-निधि को प्राप्त किया जाता है। 

“मुनि विद्यानन्द 
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सुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 


डा 
अहिसा का उदय 
कृषि और ऋषि” तथा 'जिओ और जीने दी संस्कृति का यशोग्ान कृतयुग 
से लेकर आज के विज्ञान-यूग तक होने लगा है । संस्कृति के बिना मनुष्य मत्स्य 
न्याय से ऊपर कहाँ उठ पाता है ? अहिंसा का उदय श्रमण संस्कृति की भावधारा 
से हुआ है। ज्ञान मार्ग पर प्रेरणा के पाठ संस्कृति हारा लिले हुए हैं। विन्तव ' 
और ध्यात की गहराइयाँ संस्कृति के स्व-समय में ही प्रा सकते हैं। विश्व को 
संपृर्ण संपदाओं के प्रति अमोह, अनासकिति, संस्कृति से प्राप्त सम्बर्दृण्टि का 













परिणाम है । 
-मुन्ति विद्यानन्द 
तार : इन्वेन्शव फोन : ३४७८१, ३१९९१ 
राधाकिशन बालकिशन मुछाल 


कमल कम्पनी 
टेक्स्टाइल ट्रेडर्स 

एम, टी, क्लाथ मार्केट, इन्दौर-२ 
. >>एए०ह॥-४४५०-० 


तार: क्लाथ डिपो गे 
पो फोन : २६२५८२ 


राधाकिशन चालकिशुन मुछाल एड कम्पनी 


कटरा प्यारेलाल, चांदनो चौक, देहली 


रू ६59 


द्‌ जा 
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४. १९७४ 





हि का मल घन : श्रेष्ठ मानव 


राष्ट्र कों कल-कारखानों से, कोलतार-लिपी हुई सड़कों से, गगनचुम्बी 

भवतों से, निमणि-्पथ पर अग्रसर नहीं माना जा सकता। उसका सलबन- तो 
श्रेष्ठ मानव है। वह मानव जो सत्य, अहिसा, अद्रोह, लाम-हानि में समदर्शी 

जो विश्व के सुख-दुःख में सहभागी है । सबका प्यारा, सबसे न्यारा है। स्वरूपा- 

चरणनिष्ठ, जिससे संसार सुखमय हो, परलोक सुगम हो, मुक्ति-पथ प्रशस्त हो । 

-मुनि विद्यानन्द 





फोन : दुकान ३४७६४; निवास ७८४८, ४४०० 


रामदास रामलाल 


(क्लाथ मर्चेन्द्स) 
४७५ है५-४५४५० 


एम .टी . बलाथ मार्केट, इन्दौर-२ 





तार : पेशेंस फोन ६ ३४८७८ 
दीनानाथ. एण्ड कम्पनी 
नरेन्द्रकुमार प्रकाशचन्द्र एण्ड कम्पनी 
सरस्वती द्ेडिग कम्पनी 


(बलाथ मर्चेन्ट्स एण्ड कमीशन एजेन्ट्स) 
८४, एम .टी . क्लाथ मार्केट, इन्दौर-२ 





मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 
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समय स्वद्॒व्य आत्मा ही है 
जीवन का सार समय है और समय का सार स्वसमय । जो समय का 
चिन्तन करने के लिये सामायिक मग्त रहता है सह स्वसमय को प्राप्त करता हैं । 
समय में स्थिति करना ही तो सामायिक है । समय ही समय की सहायता से समय 
में स्थित हो रहा है। ऐसा वह समय स्वदब्य आत्मा ही है । 
-समुनि विद्यानन्द 


६8 

दुकान ३२४५३ 
निवास ३५६३९ 
ग्राम : कपड़ा! 


फोन : 


मे, रतनचंद कोठारी 
मे, कोठारी एण्ड कम्पनी 
से, सुरेश एण्ड कम्पनी 


१४२, एम. टी. वलाथ मार्केट, इन्दौर-२ (म. प्र.) 





दुकान : ३१७०७ 


फोन 4 /लैवास : ३४१४९ 


मोहनलाल रासचन्द्र आगार 
केलाशचन्द्र सोहनलाल आगार 


(होलसेल क्लाय मर्चेन्ट्स एण्ड कमीशन एजेन्द्स) 


एम. टी. क्लाथ मार्केट, इन्दौर-२ 
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. श्रीमंत दानबीर सेठ सितावराय लक्ष्मीचन्द्र जैन ट्र्स्ट 
विदिशा (म. प्र.) 


मुनिश्री विद्यानन्दजी के पावन स्मरण के साथ चीतरागता के 
सभी साधनों को हमारा वन्दन 


२५० ०वें वीर-निर्वाण-महोत्सव पर ट्स्ट की योजनाएं 


० श्री महावीर समरवशरण मन्दिर प्रतिष्ठा ० श्री नन्दीश्वरजी मन्दिर 
प्रतिष्ठा ० श्री महावीर भव्ति-कक्ष निर्माण ० श्री महावीर निर्वाण दावर 
निर्माण ० श्री महावीर शुद्ध जल प्याऊ निर्माण ० महाविद्यालय में जेनोलॉजी 
का पोस्ट ग्रेज्यूएट शिक्षण-प्रारंभ करना ० सभी शिक्षण संस्थाओं में विभिन्न 
प्रतियोगिताएँ और भवनों का नामकरण ० श्री महावीर निर्वाण शोध-छात्रवृत्ति 
० प्रकाशन एवं जुँन रिकार्ड निर्माण ० प्रसिद्ध अन्तर्राष्ट्रीय दौद्ध स्थली सांची पर 
निर्दाण-स्मृति योजना । 


तख्तमल जेन नन्‍्दकिशोर, राजेन्द्रकुमार जन 
अध्यक्ष एडवोकेट एम. ए., एल. एल. दी. 
मंत्री अध्यक्ष, ट्रस्ट 
५१/४४/७५०१ 





लाला अजितप्रशाद जन जोहरी 


२०४३, कटरा खुशहालराय 


दरीबाकलाँ, देहली-६ 
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सात्विकता : जीवन का समतल 

जो महान्‌ होना चाहता है, दीर्ष जीवन की कामना करता है, कुछ कर 

दिखाने का संकल्प रखता है, उसे सात्विक होना होया । सात्विकता जीवन का 

समतल है, जिस पर प्रगति के पदचिह्न आसानी से बंकित किये जा सकते हैं । 

“सुनि विद्यानन्द 





सांड कम्पनी ७०. , कायम 
हे 22 घर-36733 
पेरामाउन्द हेडर्स 


जेठमल बख्तावरमल एण्ड कम्पनी शता2209 


ब्लेकेट देडिग कम्पनी 


एम. टी. वलाथ मार्केट, इन्दौर-२ 





मे. राधाकिशन काशीराम 


एम. टी. वलाथ मार्केट, 


इन्दौर-२ (सम. प्र.) 


तीप॑फर | अप्रेल १९७ 


स्वयं चलकर वतायें 
* हम भगवान राम के अनुयायी हैं, इक्ष्चाकृवंशी हैं, मनु के वंशबर हैं। 
इन्हीं वंशों के अनुरूप हम चलते आये हैं, चल रहे हैं, चलते जाएँगे, और आगे 
चलने के लिए देश को, दुनिया को सन्देश देते रहेंगे, स्वयं चलकर बतायेंगे। 
-मुनि विद्यानन्द 








या फोन : ३२४१७ 
सेसर्स रतनलाल नान्राम 
सामरिया कम्पनी 
प्रेम टेकस्टाइल 


एम. टी. कलाथ मार्केट, 


इन्दौर-२ (म.प्र. ) 





फोन : शाप-३२६७३, रेसी.-३६७९४ 
सेसर्स नवीनचंद एण्ड सन्‍्स 


अनिल टेक्स्टाइल एजेन्सी 


मुद्दाल भवन, एम. टी. क्‍्लाथ साककेंट, 


इन्दौर-२(म. प्र. ) 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक 
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समय के साथ खेलनेवालों से समय भी खेलता है, किन्तु समय की घूप 
(थातप ) के साथ लगी हुई छाया को देखकर जो प्रकाश का समय रहते उपयोग 
कर लेते हूँ, उन्‍हें अंधकार घिरने पर अक्वतित्व, अभाव और अपनी 
समाप्ति का भय नहीं रहता । 


-मुनि विद्यानन्द 


खत 
सुरेशकृमार चांद्मल 


(स्टोन एण्ड सीमेण्ट मर्चेन्ट एण्ड कमीशन एजेण्ट) 


स्नेहलतागंज, पत्थर गोदाम रोड 
इन्दौर-३ (स. प्र.) 





फोन : ३१०७१ 


नवयुग सीमेंट प्रॉडक्ट्स 


3, नयापुरा नं. १, मालगोदाम रोड _ 


इन्दौर-३ (मर. प्र.) 


हि 
ममिभरी विद्यानन्द-विशेषांक 





त त्यागमृर्ति, चारित्र-शिरोमणि 


श्रमण-संस्कृति के अध्येता 


श्री १०८ घुनिराज विद्यानन्दजी महाराज 


हि. 


के 
५१वें जन्म-दिवस पर हमारी 


हादिक शुभकासनाएं 


आप अपनी यात्रा-सम्बन्धी सभी प्रकार की 
परेशानियों के लिए सम्पर्क करें-- 


दूरभाय : २३९४ 
अश्वांने एणटरप्राइजेज 
देहलो रोड, मेरठ केंट (उ. प्र.) 
समस्त प्रकार के दिजली के तार को निर्माता : 


ऐपैब (इण्डिया) ; 
बो-११, इण्डस्ट्रियल एस्टेट, परतापुर (मेरठ) 





नटएध जीजा 
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समय के साथ खेलनेवालों से समय भी खेलता है, किन्तु समय की धूप 
(आतप) के साथ लगी हुई छाया को देखकर जो प्रकाश का समय रहते उपयोग 
कर लेते हैं, उन्हें अंधकार घिरने पर अक्कतित्व, अभाव और अपनी अस्तित्व- 
समाप्ति का भय नहीं रहता । 


-मुनि विद्यानन्द 


दुकान- ३३९९१ 
फोन [ घर- ३३९९२ 


युरेशकुमार चांद्मतल 
(स्टोन एण्ड सीमेण्ट मर्चेन्ट एण्ड कमीशन एजेण्ट) 


स्नेहलतागंज, पत्थर गोदाम रोड 


इल्दौर-३ (म. प्र.) 





फोन ; ३१०७१ 


नवथुग सीमेंट प्रॉडक्ट्स 


३, नयापुरा नं. १, मालगोदाम रोड 
इन्दौर-३ (मत. प्र.) 





सनिश्री विध्यानन्द-विशेषांक 





हि त्यागमूर्ति, चारित्र-शिरोमणि 


श्रमण-संस्क्ृति के अध्येता 


श्री १०८ मुनिराज बिद्यानन्दजी महाराज 


9. 


के 
५१वें जन्म-दिवस पर हमारी 


हादिक शुभकामनाएं 


आप' अपनी यात्रा-सम्वन्धी सभी प्रकार की 
परेशानियों के लिए सम्पर्क करें-- 


द्रभाप : २३९४ 
कह ता ] जे 
अश्वाने एणटरप्राइजज 
१९२, देहली रोड, मेरठ केंट (उ. प्र.) 
समस्त प्रकार के बिजली के तार के निर्माता : 


पैब (इण्डिया) 


बी-११, इण्डस्ट्रियल एस्टेट, परतापुर (मेरठ) 





ता 


जैन दर्शन का मुख्य विपय है विचार में अनेकान्त, आचार में अहिंसा, 
वाणी में स्थाद्वाद तथा प्रत्येक आत्मा का स्वतन्च्र अस्तित्व । 


-समुन्ति विद्यानन्द 





पंपेन 5 ॥ दुकान-3 3243 
हु घर-35895 


पेठ हीरालाल घासीलाल काला 


मल्हारगंज एवं संयोगितागंज, 


इन्दोर (स. प्र.) 





“दुकान-३१७२८ 
फोन । 22080 कि 
घर-३४३२५ 


जञाह फतेचन्द मूलचन्द पाटनी 
बम्बई, अहमदाबाद ब नागपुर की प्रमुख 


मिलों के होलसेलर्स 
१६, एम. टी. कलाथ सार्केट एवं फ्रीगंज वांडेड वेयर हाउस, 
इन्दौर-२ (म.प्र.) 
से. फेशन फेल्रिक से, सुमति प्रकाश 
बिन्ती लि. सुशीलकुमार 
अधिकृत रिटेल ज्ॉप. कपड़े के व्यापारी एवं कमीशन एजेन्ट 
सुभाष चौक, इन्दोर-२ १६, क्लॉय सार्केट, इन्दौर-२ 





मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांक 


रब ए-ए-॑ण-एक्‍०१+.+१ए०१७००१००१४००७०:१:००७०१७५:/००/०:८०:०२००७०१:५७:/०:८०: 
शरीर-मनृष्य, आचरण-मनृष्य 


शरीर से मनुष्य होना अलग वात है और आचरण से मनृप्य होना अलग 
वात है। आज ग्राय: शरीर-मनुष्य तो अति तंल्या में हैं कि सरकार को 
उदरपुरण के लिए विदेशों से अन्न-याचना करनी पड़ती है, परन्तु उसमें आाचार- 
वात्‌ मनुष्य बहुत अल्प संख्या सें हूँ / जब आचारवान्‌ अधिक होंगे, तव राप्ट् 
सर्वतोमुखी उन्नति करेगा । ग्रण-पूरकों ने कभी विजय प्राप्त नहीं की । 


द्‌ 
हि । 
अं! 


“मुनि विद्यानन्द 


५9 
[ दुकान ३१४३५ 
७... । घर ३४८०१ 
फोन ] ३४०२८ 


च्ा 


( तार “व्यापार 


मे, रमेशचन्द्र मनोहरलाल बाडेती 


मे, घनश्याम रुंड कम्पनी 


“४००४ कि[-४५४५०- 


एस. दी. क्लॉथ्‌ मार्केट, इन्दोर-२ (से. रे. ) 


४४००१ ४४००४०ए०ए०ए-ए पाए २००४४ / ५ 


हा कक. रे हे ग 
तीवब॑दार | अप्रेल १९७४ 


दि ५ 
डा चरित्र खेत, सद्धर्म बीज 
भारत धर्म॑मूमि है। अनादि काल से यहाँ के घर्म-कृपक अपने चरित्र के 
खेत में घर्मं के बीज वोते आये हैं। भारतीयों के चतुरविध पुरुपार्थ में प्रथम पुरुपार्थ 
धर्म है। यहाँ धर्म को उत्कृष्ट मंगल, पवित्र आचारांग, न्याय का आधार, जीवन 
की गन्तव्य दिशा, आदरणीयता का प्रमुख अंग, चिन्तन का सर्वोच्च आधार, 
वरेण्य, स्वस्तिप्रद, कल्याणकृत तथा परम सम्मान्य माना है। 


-सुनि विद्यानन्द 





१४७१२: ५०:७४ 


. | दुकान ३३२६८ 
फोन: जप ३१९४९ 


कप 5 ७ 
राधा!कशान कवर 
(यार्न एण्ड क्लाथ मर्चेन्ट एण्ड कमीशन एजेन्ट) 


एम .टी . क्लाथ मार्केट, इन्दौर-२ 





, | दुकान ३३१०५ 
कम [ निवास ७५७४, ७५७३ 
तार; 70८प्रत्तॉाध४470२८0 


मे, सिधुराम लछमनदास 


(बेंकर्स क्लॉथ मर्चेन्ट एण्ड कमीशन एजेण्ट) 
सम्बन्धित फर्म स 
में. खेमचन्द गणेशदास 
से. गणेशदास राजकुमार 
से. गणेशदास सिधुरास 


एम .टी . क्लाथ मार्केट, इन्दौर-२ 
कि 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 





विद्ववर्धर्म-प्रवर्तक महाम्‌ आध्यात्मिक संत 
मुनिश्री विद्यानन्दजी महाराज 
के पावन चरणों में 


शत्-शत् वतप्षन 


ः 


| 
| 
। 


लखमीचन्द मुछाल 


स. तु. क्‍लॉथ सार्केठ, इन्दोौर सिटी (स. प्र.) 


>४फीएि० ४ (४७--७४५७- 


तार: “बलाथ' फोन : ३१४०५ 


कि ३ 8 8 8 3 ३ 8 0 8 8 6 8 8 6 0 4 6 68 0 60 0 6206 6 6 8 678 66 0 ६8 


तोरषपर | बर्प्रज १९७४ 


है ०34 
| 5 
3 हे 


डर 3००७-७० ०७*/०७२४४०४०२७४०४> लत ७७ ज 20७ ५ 
“** जो चिन्तन के समुद्र पी जाते हैं, स्वाब्याय की सुधा का निरन्तर आस्वादन 
करते रहते हैं, संयम पर सुमेरु के समाव अचल-स्थिर रहते हैं, वे जान-प्रसाद 
के अधिकारी होते हैँ । 
-समुनि विद्यानन्द 





राष्ट्र सन्‍त मुनि विद्यानन्दजी के डक्‍्यावनवें पावन 
जन्मोत्सव पर आओ हम द्ञपथ लें- 
घर-घर महावीर की कथा। अन्यथा सब व्यथा ही व्यथा ॥॥ 
-श्रद्धा से नतमस्तक- 


श्री दिगम्वघर जेन बोर पुस्तकालय 
श्री महावीरजी-३२२ २२० (राजस्थान) 


१८८ ग्राम : 'गिरधर 


गिरधर ग्लास वर्क्र्स 


स्टेशन रोड, फीरोजाबाद (आगरा) 





ग्राम : 'सेखावत को. फोन : दुकान-३६२००, निवास-३२३५७ 


से. हरकचन्द रतनचन्द सेखावत 
राजकुमार मित्स, भण्डारी मिल्स के गादीपाट एवं प्रिन्टेड 
कोटिग के प्रमुख व्यापारी 
१८५, एमस.टी. क्‍्लॉथ सार्केट, इन्दोर-२ 


ग्राम : बालक; फोन : आफिस-३४९, ३२०; निवास-३४९, गैरेज-३० १ 


मे, भगवानद्ास शोभालाल बेन 


चमेली चौक, 
सागर (मध्यप्रदेश ) 





२०४० ४४७*०४४० 


मुनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 
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तप मनुप्य को सभी क्षेत्रों सें समन्नति देता है और उसे मनृज बनाता है; 
परन्तु तप से रहित को पतन का मार्य ही देखना पड़ता हैं । तप! की विलोम 


स्थिति पता हैं, जिसका अर्थ है पतन । अपने परिश्रम का परिणाम गुंजा बौर सणि 
दीनों में यदि मिल सकता है, तो कौन वुद्धिमान मणि छोड़कर गुंजा अ्रहण करना 
चाहेगा ?” 


“मुनि विद्यानन्द 








फोन -७४०९७ 


नेतरास एरड सन्‍्स 


उत्तम फर्नीचर किराये पर देने एवं बेचने का एकमात्र विश्वसनीय 
व्यापारिक संस्थान 
छीपीटोला; आगरा-१ ऊ. प्र. 


22७ ५५६ 
न्ण््य्क 


हीरालाल एण्ड कं. 
डिस्पोजल गुड्स डोलर 


छीपीटोला, आगरा-१, उ. प्र. £ 


साधघशर । अपर + ध्छ्ष्ट 


ह 








४ 


रे 52 वि ६ 
7 “7५ जो समय का मल्य रखता है, समय उसका सम्मान करता है और जो समय 


बे 


* ख्रोदैता है वह समय में स्रो जाता है । 
-मुनि विद्यानन्द 


फोन : दुकान-३४०९७, निवास-५११८ 


भोजराज खेमचन्द भादिया 
क्लॉथ मर्चेन्ट्स एण्ड कमीशन एजेंन्ट्स 
१, मुछाल मवन, एम .ठटी . क्लॉथ मार्केट, इन्दौर-२ 


फोन : दुकान-३४२५८, निवास-६०२१ 
मे, गोधाराम छब्हीलवद्धार 





क्लॉथ मर्चेन्ट्स एण्ड कमीशन एजेन्ट्स 
१३३, एम. टी. क्लॉथ साकेंट, इन्दौर-२ (म. प्र.) 


फोन : ऑफिस-३४८३६, निवास-३३०८३ 
रु, 
में. विनयकुमार एण्ड कम्पनी 
सूत व कपड़े के व्यापारी 
५२, एम. टी. क्‍्लॉथ मार्केट, इन्दौर-२ (म. प्र.) 
तार: जीवन को. फोन : आफिस-३४८३६, निवास-३३०८३ 


ह.. 2००० 
मं, नवलमल छुनमचन्द 
क्लॉय मर्चेन्ट्स एण्ड कमीशन एजेन्ट्स 
भू २, एस. टो, क्लॉथ साकठ, इन्दौर-२ (म, प्र.) 


पर कक ०7 0 8 8 ३ 5 १ 08 8 4 0 7 8१ 4 4 & या 0 6 4 न 6 6 0280 8 3 | 0 6 मा आई 


मुनिश्नी विद्यानन्द-विशेषांके 


हार्दिक शुभकामनाएँ 


दि राजकुमार सिलल्‍स लि., इन्दोर-३ 
( रिटेल शॉप : सिल-प्रांगण-प्रतिदिन ११ से ४ ) 


| 
; 
__>“>/+ अहिसा, माता की गोद के समान समस्त प्राणियों को अभय प्रदान करने 
रे । 


-मुन्ति विद्यानन्द 


5 शिगा०णाए ४तएछ76०2१४४९ 
४०४४४ 


8,27२७॥07' (छ. 9.) 


2?2॥]076 ४ 2558 





७७0० था-"8 ५ ताए* & 3008 


रमाणरडशेर० छलाशयोें शिलला्प्ाा$ 


। 


249, ५४॥6ए 88247 
शिकार (पर (एछ.7.) 





मनिश्री विद्यानन्द-विशेषांक 
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(767 (४४॥॥(ए ०॥० ॥2प079270॥0₹) 


(0) ए०श॥॥र, 0शज0, शारफ्रा), ७४5छ्त & १४५३२ 
(0) ॥फऋरायरए/(८0770र ठागाप्रारए८ठ & छाताराा:५5, 
0 #एएा॥, एणा,5, एएछ3 ५०.5, 
(00 9श99/एशारशाए9) 7,097४ & (७५२९5 


0 एए-टरए छ्ताराा४65 ८ ?47785 
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५४९८ 2 "न वचन और काय-संयम से ज्ञान का अकम्प दीपक जलता है'। जो 
इन तीनों को त्रिवेणी-संगम नहीं दे सकता, उसके चंचल मन की आंधियां 
जान-दीपक को वुआने का प्रयत्न करती रहती हैं। सद-असद का विवेक 
ज्ञान द्वारा ही संगव है। 


-मुनि विद्यानन्द 





गोयल एग्मीकल्चरल इण्डस्ट्री 
बिजरोल रोड 


बड़ीत (उ.प्र,) 





बढ़ीत इण्डस्ट्रीज 
दिल्‍ली रोड 
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